﻿MARI CIVILIZATII Arthur L Basham LA CIVILIZATION DE L'INDE ANCIENNE Arthur Basham CIVILIZAREA INDIEI ANTICE Ekaterinburg U-Factoria UDC , BBC ( ) B Seria "Marile civilizații" Redactor director V Kharitonov Traducere din franceză de E Gavrilova, editat de N Shevchenko Basham, Arthur B Civilizația Indiei antice / Arthur Basham; pe din fr E Gavrilova, ed N Şevcenko - Ekaterinburg: U-Factoria, - p - (Marile Civilizații) ISBN - - - - Cartea lui Arthur Basham Civilization of Ancient India acoperă cronologic perioada de la așezările paleolitice până în secolul al XVI-lea și acoperă geografic vastul teritoriu al Indiei moderne, Pakistanului, Nepalului, Bangladeshului, Bhutanului, Sri Lanka și parțial Afganistanului Arătând diversitatea etnică, lingvistică, politică, religioasă, socială și originalitatea modului de viață și a viziunii asupra lumii hinduse, autorul ne prezintă civilizația indiană ca una dintre cele mai originale civilizații ale lumii, care încă de pe vremea lui Alexandru cel Mare i-a uimit pe europeni cu originalitatea culturii sale și a fost pentru ei un "orizont de vise" UDC , LBC , ( ) ISBN - - - - ISBN - - - - (Harvest LLC) (c) Gavrilova E , Shevchenko N , tradus în rusă limba, (c) Kasyanenko A , Ivanov K , opera de artă, (c) U-Factoria Rights Agency LLC, CUVÂNT ÎNAINTE LA EDIȚIA FRANCEZĂ Seria "Marile civilizații" a început în urmă cu cincisprezece ani odată cu publicarea "Civilizațiile Romei" de Pierre Grimal Și acum este publicat al cincisprezecelea volum al seriei - Civilizația Indiei antice de Arthur L Basham Mai sunt încă cinci lucrări în pregătire, a căror publicare va completa această mare întreprindere și putem, privind în urmă, să ne felicităm pentru cele întâmplate Când ultimul sfert de drum va fi finalizat, cercetările istorice din ultimii ani ne vor determina pozițiile în diverse domenii ale cunoașterii și ne vor deschide perspective pentru viitorul apropiat Suntem recunoscători autorilor, care nu s-au temut de amploarea sarcinii dificile, și echipei de angajați ai editurii, care a primit o răsplată demnă pentru curajul lor în reușita colecției Prefața cărții despre India nu poate începe fără a-l aminti pe marele indolog, celebru om de știință și prieten drag, Louis Renault, care a murit prea devreme din viață, din știință și dintre cei dragi Cu toții îi suntem profund recunoscători soției și colaboratorului său Simone Renaud, care încearcă să-și păstreze memoria și să nu-și lase lecțiile irosite Permiteți-mi să-l menționez și pe Jules Blok, un vechi prieten al tatălui meu, care și-a dedicat viața Indiei ca un om cinstit și un erudit necondiționat Desigur, pe calea lungă care duce la cunoașterea Indiei antice, în ultimele două secole, Adică în - Notă în continuare ed cuvânt înainte la ediția franceză multe descoperiri Încercările separate ale descoperitorilor zeloși au fost înlocuite de eforturile marilor școli de indologi, care au apărut și s-au răspândit una după alta și au putut să coopereze între ele, în ciuda opoziției națiunilor Nimic nu este mai instructiv în acest sens decât renașterea și ascensiunea indologiei în urma lui Jean Filliosa Poate că este mai bine să evaluăm realizările științei moderne și să rezumați căile actuale? Poate că studiul Indiei a fost reînviat cu mult mai mult succes decât în alte domenii ale istoriei - și este clar de ce Căci continentul indian a dat naștere unui volum uriaș de literatură de diferite genuri: poeme epice, romane, opere poetice și altele legate de cele mai diverse sfere ale vieții, dar până de curând istoricii le-au acordat foarte puțină atenție În acest sens, India (și vom reveni asupra acestui lucru) este exact opusul Romei, care a gândit istoric și chiar și-a transformat propria mitologie în istorie În India, o importanță deosebită este acordată mitologiei, iar realitatea, în cel mai bun caz, merită doar menționată În astfel de condiții, restaurarea trecutului său se confruntă cu dificultăți suplimentare Numai realizările arheologiei pot ajuta la eliminarea îndoielilor Descoperirile strălucite din ultimele decenii explică reluarea cercetărilor istorice Cartea de față, care a apărut la momentul potrivit, este o adaptare a clasicilor erudiției anglo-saxone Cartea lui Arthur L Basham, larg recunoscută în lumea științifică, a fost atent actualizată chiar de autor, pentru care nu există nimic străin în acest domeniu În seria istorică, predominant franceză ca concept și execuție, India a fost prezentată, destul de firesc, ca unul dintre subiectele preferate ale științei de limba engleză Vă prezentăm un text strălucit și plin de sens, îmbogățit cu date noi, un aparat de referință complet: hărți, planuri, tabele cronologice, un index de referință, precum și ilustrații, care fac parte integrantă din fiecare dintre lucrările noastre Astfel, aș dori să urez viață lungă acestei noi cooperări stabilite între Canberra și Paris cuvânt înainte la ediția franceză Civilizația Indiei, chiar limitată la epoca pre-musulmană, oferă o varietate de aspecte familiare oamenilor de știință, care, totuși, sunt greu de aranjat în orice succesiune India este un tărâm al contrastelor: o astfel de formulare pare cu siguranță adecvată din punct de vedere al geografiei, economiei și chiar culturii și artei Într-adevăr, totul în acest vast teritoriu - până la fluctuațiile climatice între secetă extremă și ploi abundente - pare divers, schimbător, contrastant Toți cei care au avut norocul să viziteze acolo au fost uimiți de revolta de culori care i-au uimit natura luxuriantă și arta ei bogată Între timp, există o trăsătură care pare să caracterizeze perfect civilizația Indiei în ansamblu, mă refer la puterea incredibilă pe care o avea acolo tradiția, care dădea o mare importanță trecutului Omul se simte profund legat de viața generativă a naturii și de existența zeilor săi și - poate mai mult decât oriunde altundeva - simte un sentiment de unitate cu cosmosul, ale cărui fundații, așa cum se credea, au pătruns brahmanismul și au asigurat prin efectuarea de ritualuri funcţionarea sa normală Nefiind două seturi separate, lumea zeilor și lumea oamenilor sunt interconectate prin relații intime, pe care ingeniosul sistematizator a încercat să le determine cu cea mai mare acuratețe Prin urmare, este de înțeles că o persoană în aceste condiții se străduiește în mod constant să păstreze ordinea cosmică prin îndeplinirea imuabilă a regulilor și ritualurilor Templul lui Dumnezeu se dovedește a fi un model al cosmosului, iar omul însuși acționează ca un model al creației Dar, încercând în acest fel să definim însăși esența mentalității indiene, s-ar putea să nu vedem o altă tendință, opusă, exprimată de doctrina timpurie a budismului, care aproape a dispărut din India propriu-zisă și, dimpotrivă, și-a stabilit poziția în așa-numita India exterioară Potrivit budismului, deasupra ordinii cosmice se află doctrina proclamată de creatorul ei și promițând mântuirea omului, care poate neglija lumea și obiceiurile ei și poate realiza singura existență perfectă distrugând efectiv existența sa secundară Țara contrastelor, India va crea, cuvânt înainte la ediția franceză astfel formate pe deplin religii și credințe opuse Cu toate acestea, revoluția în budism se datorează poate în cele din urmă unei reacții la determinismul inerent mentalității indiane, preocupată de căutarea căilor de mântuire Într-o lume complet determinată de structura sa internă, perechea de concepte care sunt strâns corelate între cele două - murdărie și purificare - a jucat întotdeauna rolul cel mai important Granițele din viața spirituală și seculară erau de nezdruncinat, orice abatere de la reguli și interdicții discredita individul sau societatea: ambii trebuiau să-și întoarcă cu orice preț puritatea inițială prin îndeplinirea ritualurilor necesare Desigur, ca și în cazul diferitelor popoare, ideea unei poluări pur materială și independentă de dorința umană, transferată treptat în sfera interioară, a condus la dezvoltarea unui sentiment de vinovăție individuală Dar nevoia de ceremonii expiatorii nu a dispărut și a rămas în inima fiecărei persoane Din masa de lucrări și studii moderne care nu pot fi reprezentate pe scară largă într-o lucrare sintetizată, îmi permit să evidențiez lucrarea îndrăzneață despre istoria comparată a religiilor a lui Georges Dumézil, care a stabilit relația dintre credințe și rituri, urcând în cele din urmă la un comun mitologie, dar împrăștiate la ambele capete ale lumii În urmă cu mai bine de un secol, descoperirea rudeniei între diferite limbi, printre care sanscrita ocupă un loc aparte, a dat naștere, după cum știți, unui fructuos studiu comparativ al limbilor indo-europene Astăzi, după numeroase îndoieli, mitologia popoarelor indo-europene este abordată din asemenea poziții comparative India din perioada Vedică ne oferă cea mai bogată moștenire de mituri poetice, detaliind faptele zeilor Dimpotrivă, Roma părea să fi uitat de zei și să fi păstrat doar gesturi rituale, al căror sens s-a pierdut Astfel, este interesant să comparăm povestea zeiței Aurora, care printre indienii vedici sub numele de Ushas alunga întunericul în fiecare dimineață și avea grijă cu zel de Soare, fiul propriei sale surori Noapte, cu riturile arhaice ale matraliya - o vacanță, în timpul cuvânt înainte la ediția franceză pe care matronele romane i-au alungat cu vergele din templul zeiței romane a zorilor sclava Mater Matuta și au cerut divinității să-și protejeze nepoții și nepoatele Aici, desigur, ar trebui să presupunem o dezvoltare similară a unei interpretări inițiale raționale și dramatice a fenomenului zorilor și o reprezentare antropomorfă a unei zeități cu legături de familie evidente Recent, au apărut multe noi direcții de cercetare care promit să fie fructuoase În fața ochilor noștri, arhitectura și artele vizuale indiene sunt ordonate pe epoci și școli și, treptat, devine clar ce impact au experimentat și ce influență au avut ei înșiși Acesta este un întreg muzeu de capodopere de artă, a căror bogăție și senzualitate este aproape de neegalat Dar în diverse părți ale lumii există încă multe căi neexplorate și atrăgătoare pe care există riscul de a se pierde Aici, mai mult decât oriunde altundeva, căutarea răbdătoare și persistentă a oamenilor de știință promite să fie încununată cu un rezultat strălucit și fructuos Raymond Block Această carte este dedicată memoriei lui Louis Renault, pe care am avut norocul să-l cunosc personal și care este amintit și venerat oriunde a predat sanscrită MESAJUL AUTORULUI Este o mare plăcere pentru autor să vadă traducerea în franceză a unei lucrări publicată recent la Londra de editurile Sidgwick și Jackson Conform tradiției editurii engleze, această lucrare era destinată publicului larg, căruia trebuia să prezinte o imagine generală a Indiei antice și a civilizației sale Prin urmare, în calitate de autor, am încercat, pe cât posibil, să nu las nimic fără explicații Convins că civilizația este mai mult decât religie, literatură și artă, m-am străduit să descriu, cel puțin pe scurt, toate aspectele majore ale vieții și gândirii indiene În același timp, în calitate de profesor indolog, în perioada în care a fost editată această carte, am lucrat cu studenți care au decis să studieze limba indiană ca parte a unui curs de istoria Asiei de Sud, cu doar o vagă cunoaștere a Indiei Parțial din acest motiv, am folosit sistemul universal de transliterare standard pentru cuvinte în sanscrită, prakrit și pali Pe de altă parte, am încercat să completez textul principal cu o bibliografie destul de completă și mai multe anexe dedicate studiului unora dintre aspectele mai puțin cunoscute ale acestei civilizații care nu au fost menționate în carte Predandu-mi manuscrisul unei edituri engleze, mi-a fost putin frica ca aceasta carte nu va fi tocmai potrivita pentru lectorul obisnuit si nu va fi suficient de stiintifica pentru studentii care au nevoie de informatii De fapt, publicația a fost un succes clar în lumea vorbitoare de engleză și chiar unsprezece Mesajul autorului chiar în India Citită de publicul larg, a fost folosit ca studiu de bază la unele universități Traducerea în franceză a fost făcută în principal din ediția engleză din De atunci cunoștințele noastre au crescut, în special prin arheologie, iar viziunea mea asupra unor probleme importante s-a schimbat oarecum Această ediție ia în considerare aceste fapte noi și ține cont de noi puncte de vedere Unele fraze și fraze special compuse pentru publicul vorbitor de limbă engleză au fost excluse din ediția în limba engleză: au fost înlocuite cu altele mai familiare cititorilor francezi La cererea editurii franceze, a fost scris și introdus în textul principal un întreg capitol despre dezvoltarea științelor Titlul lucrării nu trebuie să provoace neînțelegeri Se știe că subcontinentul din Asia de Sud este în prezent împărțit între cinci state independente: India, Pakistan, Bangladesh, Nepal și Bhutan, dar și, deși într-o măsură mai mică, Afganistan La acestea este necesar să se adauge Sri Lanka modernă - sau Ceylon - care, desigur, aparține aceluiași spațiu geografic și cultural Această carte acoperă în termeni generali teritoriul combinat al acestor țări Dacă titlul conține un cuvânt "India", acesta denotă epoca antică a întregii Asiei de Sud Această tradiție a început cu povestea grecului Megasthenes ( î Hr ) În pregătirea ediției originale, am apelat la numeroși colegi și prieteni, cărora nu le numesc, dar cărora le rămân extrem de recunoscător În ceea ce privește ediția franceză, trebuie în primul rând să îi mulțumesc colegului și prietenului meu Dr Helmut Loofs, deținător de palme academice, pentru sfaturile sale neprețuite În timpul unui sejur recent la Paris, am avut plăcerea să-i cunosc pe câțiva dintre colegii mei francezi indologi: Jean-Francois Jarriges, curator al Muzeului Guimet, șeful expediției arheologice franceze în Indus, Pierre Amado, cercetător la Centrul Național de Cercetare - Am fost extrem de ajutat aceste contacte, precum și remarcile făcute de profesorul Jean Naudou În fine, este necesar să remarc grupul de traducători care, împreună cu angajații editurii Arthaud, au realizat versiunea franceză a lucrării mele Prima parte Poveste Capitolul PERIOADA PREISTORICĂ peninsula indiană Civilizația antică a Indiei își are originea într-un teritoriu delimitat clar de nord de cel mai mare sistem montan din lume - lanțul Himalaya, care, întinzându-se de la est la vest, separă subcontinentul indo-gangetic de restul Asiei Cu toate acestea, nu a fost niciodată o barieră de netrecut, iar comercianții și migranții au traversat trecătorii Himalaya pentru a ajunge în India, la fel cum indienii foloseau aceleași pasaje pentru comerț și răspândirea culturii în străinătate Izolarea Indiei nu a fost niciodată completă, astfel încât rolul barierei himalayene și influența acesteia asupra dezvoltării civilizației, care s-a răspândit practic în toată peninsula, sunt exagerate Semnificația barierei montane pentru soarta istorică a Indiei constă în faptul că aici își au originea două râuri principale ale peninsulei Norii care vin din nord și est în timpul sezonului ploios udă vârfurile, în timp ce zăpezile care se topesc continuu alimentează nenumărate pâraie care se îndreaptă spre sud și traversează câmpiile fertile, platourile și zonele înalte ale văilor Kashmirului și Nepalului înainte de a intra în câmpia indo-gangetică și de a se alătura la ambele râuri Bazinul Indusului, care astăzi se află aproape în întregime în Pakistan, a dat numele Indiei, fiind în antichitate centrul civilizației Hindușii înșiși au numit râul Sindhu, dar perșilor le era greu să pronunțe sunetul inițial, așa că l-au transformat în hindus Din Persia, acest cuvânt a trecut în Grecia, unde a început să desemneze întreaga Indie PARTEA ÎNTÂI Poveste India modernă Capitolul perioada preistorica În urmă cu mai bine de patru mii de ani, în câmpia fertilă a Punjabului ("cinci râuri"), irigată de cinci mari afluenți ai Indusului (Jelam, Chenab, Ravi, Bias și Sutlej), a luat naștere o civilizație înfloritoare care se întindea în sud-vest până la coasta Golfului Oman și Gujarat În cursurile sale inferioare, Indusul traversează Sindh, o regiune a Pakistanului cândva irigată și fertilă, dar acum pustie Bazinul Indusului este separat de bazinul Gange de deșertul Thar sau Rajasthan și de dealuri înalte Pe linia hidrografică, la sud-est de Delhi, cu câteva mii de ani înaintea erei noastre, bătălii sângeroase s-au desfășurat în mod repetat Partea de vest a câmpiei Gange, de la Delhi la Patna, inclusiv Doab - regiunea situată între Gange și marele său afluent Jamna (Yamuna), este cu adevărat inima Indiei În această regiune, care poartă numele de Ariyavarta - "țara arienilor", s-a născut civilizația perioadei clasice Deși generații de agricultură arhaică, defrișările și alți factori au redus mult fertilitatea acestui pământ, acesta a hrănit o populație foarte mare de când a intrat în folosință plugul Gangele își poartă apele până în Golful Bengal, formând o deltă vastă care ajunge fără piedici în mare Aici se contopește cu Brahmaputra, care coboară din Tibet și traversează valea Assam - fortăreața progresului civilizației indiene spre est La sud de marea câmpie Gangetică se află un platou închis de munții Vindhya Nu se compară cu Himalaya, dar formează o barieră naturală între nord, numit cândva Hindustan, și platou, adesea denumit Deccan (literal "sud"), deși acest termen se referă mai degrabă la părțile sale centrale și nordice Cea mai mare parte a Deccanului este un platou înalt și steril, mărginit pe ambele părți de un lanț muntos lung, Ghats de Est și Vest Râuri precum Mahanadi, Godavari, Krishna și Kaviri își au originea aici, care se varsă în Golful Bengal din est Doar două râuri semnificative - Narmada și Tarti - curg spre vest Toate aceste râuri nu iriga văile la fel de abundent ca Gange, dar pământurile de la gurile lor sunt la fel de dens populate Partea de sud-est a peninsulei formează o câmpie vastă, țara tamililor, care au avut cândva o cultură distinctă, PARTEA ÎNTÂI Poveste care nu a fost pe deplin absorbită de civilizaţia clasică indiană Locuitorii dravidieni din sudul Indiei vorbesc încă limbi diferite de cele vorbite în nord și au caracteristici etnice caracteristice, în ciuda tuturor proceselor de amestecare a popoarelor din nord și sud Din punct de vedere geografic, Ceylon (Sri Lanka) este o continuare a Indiei, câmpia din nordul ei este similară cu câmpia din sudul Deccan, iar munții din centrul insulei sunt ca Ghats-ul de Vest De la Kashmir în nord până la Capul Comorin în sudul subcontinentului, distanța este de aproximativ km, timp în care clima se schimbă semnificativ Regiunea Himalaya se caracterizează prin ierni aspre, uneori cu zăpadă și îngheț Pe câmpiile din nord, iernile sunt reci, cu fluctuații mari între temperaturile de zi și de noapte, în timp ce verile sunt călduri dogoritoare Pe platoul Deccan, temperatura se schimba in functie de anotimp, in ciuda faptului ca pe varfurile platoului este frig noaptea, ca iarna Câmpia de coastă din Coromandel (țara tamilă) are o climă caldă favorabilă pe tot parcursul anului, deși temperaturile de vară aici nu ajung la cele din câmpiile nordice Clima Indiei este foarte influențată de musoni Cu excepția coastei de vest și a părților din Ceylon, precipitațiile sunt puține din octombrie până în mai, iar utilizarea economică a apei râului pentru irigarea solului în această perioadă de iarnă permite obținerea unei culturi până la sfârșitul lunii aprilie Pe câmpie, temperatura ajunge la de grade și mai sus și bat vânturi fierbinți Copacii își cad frunzele, iarba se usucă, animalele sălbatice mor din cauza lipsei de apă Stupoarea severă acoperă oamenii și animalele Apoi norii apar sus pe cer În câteva zile, venind dinspre mare, se adună și se îngroașă La sfârșitul lunii iunie încep ploi abundente, însoțite de tunete și fulgere Temperatura scade rapid, iar în câteva zile natura devine verde și prinde din nou viață Animalele, păsările și insectele apar din nou, copacii sunt din nou îmbrăcați în frunze, iar iarba acoperă din nou pământul Ploile torențiale, care cad timp de două luni cu poieni rare, stăpânindu-și treptat furia și apoi încetând complet, îngreunează orice activitate și orice schimbare Capitolul perioada preistorica mișcare și conduc adesea la epidemii În ciuda acestor neplăceri, declanșarea musonilor în India este ca venirea primăverii în Europa: la fel cum tunetele și fulgerele nu deranjează foarte mult Occidentul, așa musonii nu îi sperie pe hinduși, care, dimpotrivă, îi consideră ca fiind un semn al favorii cerului aşezări preistorice La fel ca Europa preistorică, India a cunoscut mai multe ere glaciare, ceea ce este dovedit de studiul geologic al unora dintre văile Himalaya În Soan, un mic afluent al Indusului superior, au fost găsite unelte de piatră la diferite niveluri, dintre care cel mai vechi oamenii de știință au datat a doua perioadă interglaciară, adică mileniul î Hr e Tipurile de unelte care datează din epoca antică de piatră corespund celor caracteristice aproape întregului spațiu al lumii antice, iar aici, ca și în alte părți, în epoca paleolitică putem distinge trei perioade: paleolitul inferior, mediu și superior Primele două nu oferă rămășițe umane pentru a determina tipul fizic al acestor primi oameni Singurele urme ale unui sit datat din această epocă au fost găsite într-o peșteră din vestul Pakistanului Pe peninsulă sunt multe râuri, iar în pietrișul râului s-au păstrat mai multe urme Cu cât apariția este mai mare, cu atât descoperirile instrumentelor devin mai semnificative, ceea ce indică o creștere progresivă a populației Epoca târzie a pietrei, sau Paleoliticul superior, oferă informații mai variate și mai precise Instrumentele muncii se schimbă și aproape peste tot - cu excepția nord-vestului și nordului - microliții apar ca urmare a evoluției În această perioadă, încep să fie folosite arcul și săgețile Aceste inovații mărturisesc schimbările semnificative care au avut loc în mediul și stilul de viață al oamenilor în această primă perioadă postglaciară Microliții sunt plăci de piatră ascuțite în miniatură (de obicei nu mai lungi de cm), care au servit drept vârfuri de săgeți și lame libere în instrumentele de os sau corn din mezolitic PARTEA ÎNTÂI Poveste Vânătoarea este completată sau înlocuită cu pescuit, iar în unele regiuni prin culegere Urme de situri descoperite în Gujarat și în vecinătatea Madrasului, precum și depozite găsite în peșteri sub stânca Deccanului, mărturisesc așezări de lungă durată, spre finalul cărora vor apărea primele picturi rupestre În fine, studiul înmormântărilor face posibilă elucidarea unor caracteristici etnice ale populației Rămășițele descoperite în estul Gujaratului sub dunele de nisip din Langkhnaj dovedesc că acești oameni erau caracterizați prin dolicocefalie și predominant prognatism Aceste trăsături antropologice, reprezentând un amestec de tipuri proto-australoide și mediteraneene, sunt încă caracteristice majorității populației Indiei moderne Primele sate Schimbările care au urmat și, pentru semnificația lor, numite Revoluția Neolitică, au fost aduse în subcontinent de pe platoul iranian, dovadă fiind faptul că cele mai vechi urme ale agriculturii și primele urme ale unei zone așezate, precum ceramica, țesutul și utilizarea metalului, au fost găsite în Afganistan și Pakistan sunt datate într-o perioadă ulterioară decât descoperirile din Iran În timp ce în Orientul Mijlociu "epoca de aur" a civilizațiilor neolitice începe în mileniul VI î Hr î Hr , precedată de schimbări evolutive de-a lungul întregului mileniu precedent, nu există o singură așezare în Pakistan sau India care să furnizeze material mai devreme de mijlocul secolului XXXV î Hr e și sunt puține care ar data mai devreme de secolul XXX Influența Iranului (Susa și Tepe-Khizar) și a Turkmenistanului (Kara-Tepe) se vede clar, așa cum arată J M Kasal, în Mundigakul afgan (mileniile IV-II) Influența iraniană este vizibilă în Quetta, nordul Balochistanului și alți pakistanezi În antropologie, dolicocefalia (sau capul lung) este o predominanță semnificativă a dimensiunilor longitudinale ale craniului față de cele transversale; prognatismul este o proeminență puternică a părții frontale a craniului Capitolul perioada preistorica aşezări Modul în care această influență s-a răspândit rămâne de clarificat și este posibil ca la început să fi fost împrăștiată, atingând centre individuale și efectuată de mici grupuri împrăștiate Conform datelor paleontologice disponibile în prezent, cele mai vechi niveluri sunt aproape sincrone pentru majoritatea siturilor studiate: XXXV c î Hr e în Mundigak, secolul XXXVII î Hr e la Kili-Ghul-Mohammad, dar ceramica nu este încă cunoscută în aceasta din urmă Evoluția a fost aceeași peste tot: la început au apărut tabere de nomazi, apoi s-au format sate cu case de lut, mai târziu cu case din cărămidă, la început foarte înghesuite, apoi mai spațioase Roata olarului înlocuiește producția manuală de ceramică Pe lângă vechile unelte din piatră, care vor exista de multă vreme în sudul Indiei, în curând încep să fie folosite obiecte din cupru Berbecul, capra, porcul, taurul cu cocoașă sau zebuul sunt domesticite treptat Dar un singur sat a crescut atât de mult încât s-a transformat într-un oraș - Mun-digak, unde până în secolul al -lea î Hr e - o data apropiata de inceputul civilizatiei Indus - fortificatiile existente au fost incununate cu un zid de cetate si a fost construit un palat maiestuos sau centru de pelerinaj După aceea, acest mic oraș a fost percheziționat de tâlhari, a căzut în paragină și nu a mai fost restaurat Nicăieri în văile acestor regiuni muntoase nu apar așezări asemănătoare cu cele care au apărut pe câmpie Deci, rămâne de văzut în ce măsură aceste prime culturi rurale au putut pregăti formarea civilizației urbane Când Harappa și Mohenjo-Daro au fost dezgropate în săpăturile din , civilizația Indus a apărut ca ceva ex nihilo Descoperirea recentă a numeroase așezări sau niveluri pre-Harappan la poalele Baluchistanului, apoi pe câmpia la Amri, la Kot Diji și la Kalibangan, ne-a adus doar puțin mai aproape de dezlegarea acestui mister Răspândindu-se probabil pe platoul iranian și apoi în văile muntoase din Afganistan și Balușistan, primele culturi satești au întâmpinat un obstacol sub forma munților înalți în nord și a junglelor mlăștinoase în sud În Sindh, înaintarea civilizației a fost oprită de mare, care la acea vreme mergea mai departe decât în prezent în interiorul subcontinentului În final, coborând din munți, așezări PARTEA ÎNTÂI Poveste au ocupat poalele care domină câmpia, apoi coasta râului, iar populația lor s-a adaptat la noile condiții precum inovații tehnice precum cultivarea în terasare a culturilor și irigațiile, deja parțial introduse în văile montane Nord-vest în timpul Neoliticului și Calcoliticului Fără îndoială, trebuie să fi trecut ceva timp între întemeierea acestor noi așezări și dezvoltarea marilor orașe de tip Harappan Această perioadă, studiată activ de arheologi, corespunde nivelurilor găsite sub ruinele acestor așezări În Mohenjo-Daro, metri întregi de sedimente rămân încă neexplorați sub sedimente, în timp ce sondele în centrul Harappa și în Changhu-Daro au relevat existența așezărilor pre-Harappan acolo Săpăturile la Amri în și la Kalibangan în au scos la iveală existența unor niveluri străvechi, dovedind că aceste orașe au fost construite de locuitorii care au locuit valea, probabil timp de câteva secole, și că civilizația care s-a dezvoltat aici, fără îndoială, datorează foarte mult grad în Orientul Mijlociu, unde strălucita civilizație sumero-akkadiană a înflorit în aceeași epocă Capitolul perioada preistorica Civilizația urbană a Indusului Cele mai izbitoare trăsături ale acestei civilizații, care și-a extins granițele până la sud-vestul modernului Punjab pakistanez și până la Narmada, au fost omogenitatea și conservatorismul ei Un nou strat de clădiri a fost descoperit la Mohenjo-Daro Deși nivelul solului a crescut cu fiecare viitură a Indusului, noi structuri au fost ridicate aproape exact pe locul celor anterioare și nu s-au schimbat prea mult în plan; timp de aproape un mileniu, direcția străzilor a rămas aceeași Scrierea populației civilizației Indus nu a cunoscut nicio dezvoltare și totul indică faptul că același tip de organizare socială a prevalat de-a lungul istoriei sale Principalele orașe au fost construite după același plan În partea de vest a fiecăreia dintre ele s-a ridicat "cetatea" - o platformă artificială de pământ înaltă de câțiva metri, înconjurată de un zid cu crenel care protejează clădirile publice Mai jos se afla orașul însuși, destul de des înconjurat de un zid de cetate și ocupând multe sute de hectare Autostrăzi importante se intersectau în unghi drept, împărțind orașul în patrulatere, în interiorul cărora străzile formau o întreagă rețea fără un plan clar Nici în Harappa, nici în Mohenjo-Daro nu s-au găsit structuri de piatră; cladirile de locuit si cladirile publice erau realizate din caramizi arse sau uscate de aceeasi dimensiune Locuințele erau, de regulă, cu două etaje, construite după același plan și aveau o curte patruunghiulară, unde se deschideau diverse încăperi Fațade oarbe din cărămidă solidă dădeau spre stradă, ceea ce trebuie să fi prezentat un spectacol monoton Fiecare casă avea o baie, în care harapanii se scăldau în picioare, ca majoritatea hindușilor moderni, turnându-și apă din ulcioare peste cap Flautele transportau apa uzată într-un canal de cărămidă arsă care trecea pe sub străzile principale și ajungea la o scurgere comună Suprafața medie a clădirilor rezidențiale a fost de aproximativ de metri pătrați m, iar cea mai mare parte a fost în curte, numărul de camere a variat semnificativ în funcție de clasa socială, PARTEA ÎNTÂI Poveste cărora le aparțineau familii, aparent numeroase în păturile bogate - de exemplu, printre marii negustori Cele mai mari case aveau fântâni accesibile în interior Casele meșteșugarilor și comercianților aveau ateliere, depozite și magazine În ambele mari "orașe mamă", mai ales în Harappa Cetatea din Harappa iar în vecinătatea ei, lângă un mare hambar de cereale, s-au descoperit ruinele unor locuințe mai modeste, ceea ce ne permite să le considerăm locuința muncitorilor care deserveau cetatea Nu conțineau mai mult de două camere minuscule Dintre marile clădiri, destul de rare într-adevăr, una dintre cele mai remarcabile se află în cetatea Mohen-jo-Daro Aceasta este o baie dreptunghiulară, făcută din cărămizi montate cu grijă și acoperită cu un strat de bitum pentru a preveni scurgerile gaura situată într-una Capitolul perioada preistorica Cetatea de la Mohenjo-Daro PARTEA ÎNTÂI Poveste colțuri, permițând apei să curgă afară Baia era înconjurată de un peristil, care dădea cu vedere la multe încăperi mici La fel ca băile templelor hinduse, această structură avea probabil o semnificație religioasă O altă structură, aparent un palat sau sală de adunări, ocupă o suprafață de x m În cele din urmă, la Mohenjo-Daro, ca și în Harappa, au fost descoperite hambare uriașe de cereale, indicând mărimea recoltei obținute din solurile aluviale bogate în văi În Harappa, depozitul de cereale era situat în afara cetății: era construit pe o platformă situată lângă Ravi, și este posibil ca acolo să fi fost încărcat direct grâne aduse de nave Grâul și orzul erau principalele culturi, iar mazărea și susanul au fost cultivate din abundență, care au jucat un rol important în India Dacă nu avem dovezi concludente că proto-indienii din Harappa cultivau orez, atunci știm sigur că ei cultivau și foloseau bumbac Este posibil să fi creat un sistem de irigare artificială Majoritatea animalelor domestice ale Indiei moderne - vite, zebu cocoșat și fără cocoașă, bivol, cal, berbec, porc, măgar, câine și păsări de curte - au fost îmblânzite în această eră Elefanții au fost folosiți și poate chiar îmblânziți Datorită agriculturii înfloritoare, populația din Harappa în această epocă, aparent, era foarte prosperă Bogații locuiau în case confortabile, în timp ce clasa de jos, care avea locuințe mai modeste, primea subvenții de la publicul bogat Acesta a fost rezultatul unui comerț bine organizat Așezările mari erau legate de satele din jur, dintre care erau multe în jur Lemnul necesar pentru arderea cărămizilor se afla în apropiere, dar fierul și piatra erau aduse mai ales de departe Mărfurile din India pe mare și pe uscat au ajuns în Mesopotamia Unii autori consideră că țara Meluhha, la care se putea ajunge pe mare pe vremea Sumerului și care este menționată în documentele sumeriene, se afla în India Sigiliile Harappan găsite în Mesopotamia mărturisesc prezența unor negustori din India, care se ocupau în principal în comerțul cu bumbac, care era folosit Capitolul perioada preistorica la mare căutare în Orientul Mijlociu Săpăturile efectuate la Lothal, în Gujarat, au scos la iveală băi și canale care ar fi putut fi instalații portuare Aproximativ două mii de sigilii găsite sub ruine au confirmat faptul că activitatea comercială intensă a așezărilor indiene, care a contribuit la prosperitatea acestora Aceste sigilii sunt plăci pătrate sau dreptunghiulare, majoritatea din steatită , fin sculptate și ars Inițial, probabil că au servit ca semn de proprietate și au jucat și rolul de amulete Cel mai adesea au înfățișat animale - un taur, un bivol, o capră, un tigru sau un elefant - sau scene pe subiecte mitologice și religioase Au inscripții scurte - nu mai mult de douăzeci de caractere grafice Acestea sunt aproape singurele urme de scris ale civilizației Indus care au ajuns până la noi Acest scenariu are aproximativ de caractere, inițial, evident, pictografic, dar având un sens ideografic și silabic clar Poate că își are originea în scrierea sumeriană care, fără îndoială, a precedat-o, dar o astfel de teorie, precum și o comparație cu simbolurile folosite de nativii din Insula Paștelui, rămân pură presupunere Cea mai recentă încercare de citire asistată de computer de către cercetătorii finlandezi a câștigat acceptare, dar este încă prea devreme pentru a spune rezultatele Nu știm ce instrumente de scris erau folosite de locuitorii din Harappa, în ciuda descoperirii unei călimărie într-un vas mic în orașul Chan-hu-Daro; probabil că nu au folosit tăblițe de lut, deoarece niciuna dintre acestea nu a fost găsită în timpul săpăturilor Oamenii civilizației indiene nu au lăsat opere de artă de dimensiuni mari Arhitectura s-a remarcat prin utilitarism și austeritate, deși există structuri din cărămidă cu elemente decorative Nici urme de sculptură monumentală nu au fost găsite Pe de altă parte, au fost găsite multe obiecte mai mici, ale căror creatori nu poate fi negată prezența unui simț estetic Arta de a sculpta pe foci, în special înfățișarea animalelor, a primit o dezvoltare remarcabilă Steatitul este o varietate densă de talc PARTEA ÎNTÂI Poveste Un bivol cu toate pupile lui, un rinocer cu o coajă denivelată, un tigru și multe alte specii de animale sunt adevărate capodopere ale animalismului Au fost găsite mai multe figurine antropomorfe, destul de interesante; deosebit de numeroase sunt trunchiurile unui om din piatră - izbitor de realiste, prefigurand stilul care va predomina mai târziu în cultura indiană De cel mai mare interes este o figurină din bronz a unui dansator nud într-o viță de vie tachinată: mâna pe șold, un picior ușor îndoit Părul ei este împletit la ceafă într-o împletitură grea, brațul stâng este aproape complet împânzit cu brățări Se crede că statueta înfățișează un dansator și o prostituată din templu, tradiționale pentru civilizațiile din Orientul Mijlociu din acea epocă și pentru civilizația indiană a unei epoci ulterioare, dar acest lucru trebuie încă dovedit Deși încă se mai foloseau unelte de piatră, locuitorii din Harappa și Mohenjo-Daro foloseau unelte din cupru și bronz Să ținem cont, însă, că ei se aflau tehnologic în spatele sumerienilor, care mult mai devreme au început să confecționeze din fier cuțite și vârfuri de lance cu secțiune patruunghiulară, precum și lame de topor Lamele indiene erau plate și ușor îndoite, capul toporului era fixat pe mâner cu frânghii S-au găsit ferăstraie cu dinți ondulați prin care a căzut rumeguș, ceea ce a ușurat foarte mult munca tâmplarilor De asemenea, meșteșugarii din acea vreme puteau să șlefuiască coliere de perle cu pietre, să lustruiască fără probleme ceramică și să decoreze ceramică realizată cu pricepere, cu modele multicolore Încă nu am reușit să identificăm un singur monument ca aparținând unui templu, iar semnele religioase ale unor structuri, precum baia de la Mohenjo-Daro, nu indică ceremonii de cult Dintre animalele înfățișate pe sigilii, se pare că un singur animal unicorn este mitic Dar unele dintre scenele în care apar personaje care au luat forma unor animale sau copaci au o semnificație religioasă incontestabilă Așa este zeul cu coarne, reprezentat pe numeroase foci, așezat pe o estradă sau pe pământ într-o ipostază de meditație, înconjurat de diverse animale: un tigru, un elefant, un rinocer, un bivol, un berbec de piatră Așa este și femela (bigura, înfățișând un arbore pipal, despre caracterul divin Capitolul perioada preistorica ceea ce este evidenţiat de poza unei alte siluete prosternate în faţa ei În cele din urmă, multe creaturi hibride - jumătate umane, jumătate animale, cu atribute sau măști ciudate - lasă puține îndoieli cu privire la rolul lor de cult Din toate acestea putem concluziona că locuitorii orașelor indiene se închinau zeilor păgâni, patronând fertilitatea, care se regăsesc în diferite variații în majoritatea civilizațiilor neolitice Săpăturile efectuate în la Harappa de Sir Mortimer Wheeler au dus la descoperirea unui cimitir - încă neexplorat pe deplin - care conținea aproximativ de morminte Aceasta este o descoperire importantă, care arată că morții au fost îngropați A pus capăt controversei unor istorici indieni care au căutat să demonstreze că arienii erau poporul originar al Indiei; cu toate acestea, cel mai probabil locuitorii din Harappa, cu craniul lor alungit și nasul subțire, aparțineau tipului general mediteranean, care era răspândit în toată Asia Mică și în Egipt și care constituie un element semnificativ al populației Indiei moderne Sfârșitul civilizației urbane din Indus Între anii și î Hr e această civilizație înfloritoare a căzut: focile Harappan găsite în Mesopotamia în timpul lui Sargon și chiar Larsa ( - î Hr ) devin rare în epoca ulterioară și apoi dispar complet Au fost înaintate diverse ipoteze cu privire la motivele declinului brusc Schimbările climatice ar putea provoca o inundație catastrofală a Indusului sau, dimpotrivă, drenarea zonelor naturale de irigare, ceea ce a dus la declinul civilizației Harappan Este doar cert că până atunci numeroase orașe ale acestei civilizații fuseseră distruse Sargon cel Bătrân - regele Akkadului ( - î Hr ), a unit Mesopotamia de Nord sub conducerea sa Larsa - un oraș-stat antic (modern Senkere, Irak), a înflorit în secolele XIX-XVIII î Hr e PARTEA ÎNTÂI Poveste şi ocupată de cuceritori veniţi din vest În Harappa, cetatea și porțile cetății din acea perioadă au fost fortificate în așteptarea unui atac dinspre vest În Mohenjo-Daro, săpăturile au arătat că distrugerea orașului a fost precedată de o reconstrucție amplă: case bogate au fost reconstruite în locuințe modeste, săli uriașe au fost împărțite în camere mici Noile clădiri temporare au îngustat străzile antice rectilinie Comori și obiecte de valoare au fost îngropate Într-un cuvânt, se pare că orașul a fost suprapopulat din cauza afluxului de refugiați din satele din apropiere, iar populația a fost cu siguranță cuprinsă de panică Așa este, cel puțin, tabloul căderii lui Mohenjo-Daro, care este prezentat de primele săpături Problema invaziei orașului și distrugerea locuitorilor săi a necesitat verificare, deoarece astfel de concluzii au fost trase prea repede Ulterior, s-a dovedit că locuitorii au părăsit orașul din cauza creșterii continue a apei și că masacrul a fost deja efectuat pe ruinele sale, ocupate de săraci, și nu când orașul era intact Rămășițele care mărturisesc raiduri succesive se găsesc la diferite niveluri în altă parte Doar Harappa - un oraș mare din nord - a fost victima unui atac brusc și masiv În Balochistan, arheologii au găsit straturi groase de cenușă și fragmente în diferite locuri, dovedind că aceste așezări antice au fost distruse de incendiu Este probabil ca această regiune să fi fost invadată mai devreme decât orașele din Bazinul Indusului Orașele de la granița de sud a acestuia din urmă, în Sind, dimpotrivă, par neatinse: culturile de mai târziu care s-au dezvoltat aici au apărut aproape imediat după civilizația perioadei Harappan Acest lucru este valabil și pentru Lothal în Gujarat În majoritatea orașelor, straturile arheologice care datează din timpul invaziei sau mai târziu prezintă dovezi clare ale schimbării culturale În Mohenjo-Daro, în același strat cu rămășițele locuitorilor morți, o monedă de cupru de calitate excelentă, un topor și un azut cu lamă de tip iranian, precum și săbii puternice cu o coastă în mijloc, tot de iraniană producție, au fost găsite În Harappa, ceramică nouă se găsește la nivelul superior, iar la Cimitirul H, aparent mai târziu decât se credea, există înmormântări cu urne neobișnuite pentru practicile funerare comune în Harappa treizeci Capitolul perioada preistorica În nord-vestul Indiei, nicio regiune nu a fost afectată de invazie În Anatolia, în Balcani, în Iran, distrugerile și transformarea confirmate de arheologie indică migrații importante și neașteptate ale populației În Mesopotamia, prima dinastie babiloniană, glorificată de Hammurabi, a fost distrusă în jurul anului î Hr e războinici și călăreți kașiți care au coborât cu cai și care din munții Zagros (Iran) În același timp, regii kașiți purtau nume indo-europene, iar mitanienii care au invadat Anatolia două secole mai târziu s-au închinat zeilor vedici, care vorbește despre ei ca invadatori care și-au introdus religia și acea limbă indo-europeană legată de greacă și latină, care se numește sanscrită Astfel, ceea ce a avut loc pe tot parcursul mileniului II î Hr e invaziile pe scară largă (din Turkestanul chinezesc până în nordul Europei) au fost efectuate de popoare care vorbeau limbi apropiate, ceea ce mărturiseau o origine comună Această comunitate de limbi a permis oamenilor de știință din secolul trecut să propună o ipoteză despre originea comună a popoarelor indo-europene, acum aruncată Dar arheologia permite într-o oarecare măsură să marcheze etapele mișcării și să stabilească alte puncte generale, în special în ceea ce privește tehnologia și stilul de viață Conform ipotezei acceptate de majoritatea, zona inițială de așezare a popoarelor indo-europene a fost câmpiile din sudul Rusiei Numeroase triburi ale acestor popoare, împrăștiate pe întinderile largi ale stepei, au locuit acolo până în mileniul II î Hr e , ducând un stil de viață semi-nomad, deplasându-se cu turmele din pășune în pășune și doar ocazional angajându-se în agricultură Până la începutul secolului XX î Hr e au domesticit calul care locuia în regiune și au început să-l folosească ca forță de tracțiune în loc de tauri și măgari Limba lor, aparent comună inițial, a început să se diferențieze în diferite triburi și a dat naștere treptat la dialecte, pe care lingviștii le împart în două grupuri lingvistice principale: grupul centum, unde cuvântul centum ("o sută") este pronunțat ca "centum", și grupul satem, unde consoana explozivă inițială a fost palatalizată într-o sibilantă Sanscrita aparține acestui ultim grup, la fel ca persana veche, cu care este strâns legată Relații vechi de secole între Iran PARTEA ÎNTÂI Poveste iar India îşi are originea astfel în acea epocă îndepărtată când triburile apropiate, trăind unul lângă altul şi migrând împreună, s-au separat, probabil la începutul mileniului al II-lea î Hr e : unii s-au stabilit în Iran, alții au continuat să migreze spre India Motivele migrațiilor indo-europene nu au fost încă elucidate, dar se pare că au fost provocate de schimbările climatice: epuizarea solului a lipsit efectivele de hrană - printre alți factori, de exemplu, apariția unei clase de călăreți și călăreți din cauza domesticirea calului Această aristocrație, care mai târziu a devenit Kshatriya în India, avea arme de cupru și bronz, împrumutate probabil în timpul migrației, ceea ce le dădea superioritate militară Săpăturile recente din nord-vestul Indiei au scos la iveală multe obiecte de cupru și bronz din Caucaz, Luristan și Sialk (Iran) S-ar putea presupune că arienii care s-au descris în imnurile vedice nu au fost distrugătorii așezărilor din Indus Dar nu există dovezi arheologice care să susțină această ipoteză, prezentată de Sir Mortimer Wheeler și împărtășită de mulți savanți Probabil că arienii vedici au fost doar unul dintre triburile sau grupul de triburi care au preluat treptat India Astfel, invazia ariană este un fenomen complex, prelungit în timp și realizat de cuceritori care poate să nu fi aparținut aceleiași rase și nu vorbeau aceeași limbă Vedem că India la momentul invaziei nu era un pământ gol nici măcar în afara bazinului Indusului și că aici se dezvoltaseră numeroase culturi încă din mezolitic, adesea la același nivel cu cele ale invadatorilor Arienii s-au amestecat destul de repede cu popoarele cucerite și, după ce le-au transmis credința și tradițiile, ei înșiși și-au adoptat cultura Arienii din India Este încă imposibil de restabilit etapele expansiunii ariene din cauza lipsei datelor arheologice Aparent, invadatorii nu s-au stabilit în orașe, iar după căderea lui Mohenjo-Daro, în Punjab și Sindh au existat doar sate mici, ale căror urme au dispărut de mult Capitolul perioada preistorica Prima perioadă a acestei expansiuni, care acoperă perioada dintre distrugerea orașelor Harappan și alte descoperiri arheologice din epoca fierului (secolele IX-VIII î Hr ), este evidențiată doar de monumentele literare, a căror origine încă mai trebuie clarificată Vorbim de texte sacre întocmite de preoții unui grup de triburi ariene din noua lor patrie și care conțin formule de sacrificiu și imnuri, din care se pot obține informații despre modul de viață al acestor triburi și despre unele împrejurări ale adaptării lor Aceste texte, înainte de a fi scrise, au fost transmise prin tradiția orală timp de secole Cea mai veche colecție, Rigveda (cunoașterea pusă în strofe), a fost alcătuită în regiunea dintre râurile Kabul și Swat în nord-vest și Jamna, primul afluent al Gangelui la care ajungeau arieni, în est Centrul țării era Punjab - "țara celor cinci râuri", principalii afluenți ai Indusului În epoca Rigvedei, arienii nu dominau complet societatea, împărțită în patru clase: preoți (brahmani), războinici (Kshatriyas), fermieri (Vaishyas) și sclavi (Shudras) Aceste clase au supraviețuit până în zilele noastre În această societate încă primitivă, vitele erau folosite ca bani Vaca nu era un animal sacru, așa cum avea să devină mai târziu; mai mult, taurii și vacile erau crescuți pentru carne Calul de război era, fără îndoială, un animal necesar Unele dintre imnurile Rig Veda cântă calului divin Dadhikra și sunt considerate cele mai bune pagini din literatura mondială dedicate calului Referințele la car, care apare în multe metafore, sunt numeroase și precise: era o căruță ușoară, cu două roți, trasă de doi cai și concepută pentru doi războinici Alte animale domestice, capra și berbecul, asigurau lâna, baza industriei textile Elefantul este menționat doar în imnurile ulterioare și a fost doar un animal de companie în cazuri excepționale Femela divină Sarama joacă un rol important în legendă, care nu a fost complet restaurată, dar câinele nu avea pentru indieni aceeași semnificație ca vechii iranieni, care îl considerau un animal sacru, atașat de el Agricultura pare să fi fost privită ca o activitate mediocră, deoarece era rar menționată în imnuri singura Un Basham PARTEA ÎNTÂI Poveste cuvântul pentru cereale era waѵa, care mai târziu va fi numit orz, dar apoi, evident, a fost folosit în sensul de cereale în general Despre arat și secerat se vorbește de mai multe ori, iar unele dintre pasajele mai inteligibile indică faptul că arienii aveau deja idei despre irigare Rig Veda conține numeroase mărturii despre munca artizanilor, iar autorii ei vorbesc despre dulgheri și muncitori de căruțe cu mare respect Este puțin probabil ca fierul să fi fost cunoscut în această epocă, cel puțin arheologii găsesc urme ale distribuției sale în nordul Indiei abia în perioada ulterioară În Rig Veda, cuvântul ayas desemnează un metal de culoare roșie, probabil cupru sau bronz Acest cuvânt va fi folosit în momente diferite pentru a se referi la diferite metale Trecerea de la epoca cuprului și a bronzului la epoca fierului nu a fost bruscă și radicală: este dovedit că cuprul și bronzul au continuat să fie folosite într-o perioadă în care fierul apăruse deja Sfârșitul perioadei vedice Patru-cinci secole separă timpul compilarii primelor texte vedice din epoca lui Buddha, din care putem reconstrui mai exact istoria Indiei În această perioadă de timp, arienii s-au mutat spre est, până în partea superioară a Gangelui Aceste informații sunt conținute în textele care apar după Rigveda Deja pe baza celei de-a -a cărți a acestei colecții și a mai târziu Atharvaveda, se poate concluziona că Punjab a fost abandonat de arieni În literatura post-vedică, la brahmani și upanishads, sunt menționate principalele triburi care s-au stabilit în Doab - o țară între două râuri, Gange și Jamna Se știe că valea Gangelui, cultivată astăzi, era acoperită cu pădure densă, a cărei mențiune s-a păstrat în Ramayana Multă vreme s-a crezut că arătura pământurilor virgine era efectuată de triburile ariene, care foloseau noi unelte eficiente de fier Acest metal, pe care hitiții și apoi perșii l-au învățat să îl extragă și să prelucreze, a fost într-adevăr găsit în locurile de cercetare între și la Hastinapur și Kaushambi, în actuala Uttar Pradesh Dar postarea de deschidere- Capitolul perioada preistorica stratul cultural Harappan din nord-vestul Indiei și posibila sa extindere în valea Gangelor au schimbat oarecum ideile existente Noile săpături întreprinse de B B Lal în timpul celui de-al Doilea Război Mondial au scos la iveală numeroase obiecte din cupru și bronz îngropate în depozite în Valea Gangelui, care erau probabil depozitele artizanilor itineranti Ei au oferit populației locale unelte (topoare), făcând posibilă dezvoltarea terenurilor virgine Arheologia nu răspunde la întrebarea cine au fost acești pionieri Poate că vorbim despre nishad, care în literatura post-vedică devin dasyu: cel mai probabil, erau semi-nomazi de pădure implicați în agricultura de tăiere și ardere În afară de aceste urme, avem foarte puține dovezi directe ale acestei perioade și de aceea trebuie să recurgem din nou la textele sacre - Brahmanas și Upanishads, pe care le vom considera mai jos din punct de vedere literar și religios La aceste lucrări, aproape contemporane între ele, se pot adăuga numeroase povești legendare și mitice, poezii epice și Purane, care, spre deosebire de cele anterioare, sunt mai puțin demne de încredere Este foarte greu, de exemplu, să separăm adevărul de ficțiune în legenda marii bătălii de la Kurukshetra, dar ocupă un loc mare în cronica indiană, așa că poate corespunde unui eveniment important care s-a întâmplat cu adevărat Această bătălie, care, datorită poetului, s-a transformat într-o bătălie a titanilor, a devenit tema principală a celui mai grandios poem epic al Indiei, Mahabharata Este probabil ca bătăliile să capete o nouă dimensiune în această perioadă Populația și teritoriul așezării triburilor au crescut, au început să se formeze state Statele Kuru și Pankala din valea Gangelui superior au devenit cele mai puternice la sfârșitul perioadei vedice Apoi, în valea larg dezvoltată s-au format noi state: Koshala, în estul Doabului, și Kashi, în regiunea Varanasi (Benares) Koshala, tărâmul lui Rama, eroul legendar al Ramayanei, a căpătat în curând o mare importanță Această expansiune succesivă spre est a indo-arienilor este menționată într-unul dintre brahmanii vremii Este interesant de observat cum ficțiunea poetică refractă realitatea istorică PARTEA ÎNTÂI Poveste Odată, conform textului, zeul focului Agni a mers spre est, arzând tot ce i-a fost în cale, până a ajuns la râul Sadanira (modernul Gandak), unde s-a oprit El l-a urmărit de pe malurile Saraswati pe liderul tribului, al cărui nume era Videgha Înainte de sosirea lui, nici un singur arian nu a traversat Sadanira, pentru că zeul focului purificator nu a ars pământul de pe țărmul estic Dar Agni l-a forțat pe Videgha să treacă pe cealaltă parte Așa a fost arianizată Videha, numită după primul său colonizator Această legendă este singura dovadă a acelei epoci despre procesul de colonizare care a ajuns până la noi Agni, care arde pământul pe drum, simbolizează nu numai extinderea cultului arian al focului, ci și cultivarea junglei și a pământurilor necultivate, deoarece în timpul migrației războinicii s-au transformat în țărani și au fondat noi orașe În sudul Videha, pe malul drept al Gangelui, se afla Magadha, la acea vreme a doua regiune ca importanță Nu a fost complet arianizat, iar aici arienii nomazi își pășteau turmele, care erau considerate vrați beți, deoarece nu făceau riturile vedice Abia în epoca lui Buddha, în timpul marelui conducător Bimbisara, Magadha își va dobândi semnificația și va deveni leagănul primului mare imperiu din India În estul Magadha, la granița Bengalului modern, a apărut un mic stat Anga, în spatele căruia Bengal și Assam au rămas încă neacoperite de influența ariană Imediat la sud de Doab, pe Jamna, în regiunea Mathura, se afla tribul Yadav, în timp ce în aval se afla statul Vatsa, a cărui capitală Kaushambi era probabil un centru major Majoritatea teritoriilor din sudul dintre Gange și Narmada au fost ocupate mai târziu, la sfârșitul acestei perioade Avanti în Malwa, Dvaraka pe malul vestic, Kalinga în est sunt menționate în Puranas, iar tradiția epică consemnează colonizarea Saurashtrei de către Yadava Cu toate acestea, aceste regiuni au fost mult timp considerate țări cu o populație mixtă În ceea ce privește țările dravidiene din sud, acestea nu au fost arianizate decât pe vremea lui Buddha Civilizația perioadei vedice târzii a fost mult mai largă decât civilizația din epoca Rigvedei triburile ariene Capitolul perioada preistorica unite în state mici care nu și-au pierdut complet caracterul tribal Aveau capitale permanente și un sistem administrativ primitiv Adunările tribale încă au supraviețuit, dar și-au pierdut rapid semnificația, iar până la sfârșitul acestei perioade, puterea regală a fost limitată, de regulă, doar de puterea brahmanilor, de influența tradiției și de factorul întotdeauna semnificativ al opiniei publice Între timp, timp de câteva secole, Ghanii sau republicile tribale au continuat să existe în regiuni izolate În timp ce adunările populare își pierdeau puterea, importanța altor instituții din stat a crescut: ratnin, sau "purtători de bijuterii", rude ale domnitorului, funcționari ai curții și palatului S-a susținut că doi dintre războinici erau, respectiv, trezorier și colector de taxe, dar acest punct de vedere este, desigur, eronat: nu avem nicio dovadă a existenței unui sistem fiscal bine organizat la acea vreme Pe măsură ce consolidarea puterii regale a continuat, sacrificiile religioase au căpătat un nou sens Literatura brahminică este plină de descrieri ale anumitor sacrificii regale care nu sunt menționate în Rig Veda Cel mai faimos și important a fost ashvamedha, sau sacrificiul cailor Un cal special ales a fost eliberat în sălbăticie, iar țarul sau comandantul desemnat pentru aceasta cu o armată a urmat fără milă Conducătorii regiunilor prin care trecea calul trebuiau fie să se supună regelui - proprietarul calului, fie să lupte cu el Un an mai târziu, calul a fost adus în capitală și sacrificat în prezența domnitorilor cuceriți Fiecare conducător dorea să îndeplinească ashvamedha, iar consecințele negative ale acestui rit în sfera relațiilor intertribale s-au simțit chiar și la sfârșitul perioadei vedice Arienii au ajuns aproape la nivelul tehnic al civilizațiilor asiatice din perioada anterioară În timp ce Rigveda vorbește doar despre aur și cupru, textele vedice de mai târziu menționează și staniu, plumb, argint și fier Acest ultim metal era deosebit de important pentru că era mai puternic și mai ieftin decât bronzul și mai potrivit pentru curățarea pădurilor tropicale Utilizarea sa a accelerat semnificativ expansiunea ariană Până în acel moment PARTEA ÎNTÂI Poveste Arienii au cultivat o varietate de cereale, inclusiv orz și în principal orez, și au început să folosească irigarea și fertilizarea solului Deși satele erau cel mai tipic tip de așezare, au început să se dezvolte așezări mai mari, protejate de ziduri fortificate, care semănau ciudat cu orașele antice din Indus Fiecare stat avea un centru în jurul căruia populația împrăștiată în mediul rural era unită, iar această concentrare simultan multiplica și extindea oportunitățile Se pare că a existat o creștere semnificativă a populației și în întreaga zonă Se remarcă apariția breslelor specializate: pe lângă fierarii, olarii și dulgherii menționați în Rigveda, apar bijutieri, frânghii, țesători și vopsitori Au fost și slujitori care aveau diverse funcții, precum și reprezentanți ai așa-ziselor profesii spectaculoase: acrobați, ghicitori, flautiști și dansatori profesioniști În cele din urmă, există mai multe referiri la cămătari și comercianți Deși civilizația arienilor a avut mari realizări, nu există informații despre scris sau bani, care, desigur, erau folosite în India înainte de epoca Mauryan Baterea monedei a început probabil la sfârșitul secolului al VI-lea î Hr e , imitând modele persane În ceea ce privește scrierea, absența referințelor la ea în literatura vedă nu înseamnă că era absolut necunoscută, deoarece această literatură era destinată preoției brahmane propriu-zise Credincioși modului tradițional de transmitere orală a cunoștințelor, ei au considerat scrisul o inovație nefericită Literatura care a ajuns până la noi mărturisește contactele cu Mesopotamia, ceea ce este evident în tema potopului, conducându-ne la Babilon După un interval de secole, relațiile comerciale dintre India și Mesopotamia au fost restabilite și este posibil ca negustorii semiți sau hindușii reveniți din vest să introducă un sistem de notare alfabetică, care a fost adoptat treptat de către cea mai educată populație, iar apoi adaptat fonetic la dialectul local, devenind scrierea Brahmi în era Mauryan Religia atinge o dezvoltare deosebită în această epocă, care va fi luată în considerare separat Cât despre planul cultural, cel târziu Capitolul perioada preistorica Așezări neolitice și calcolitice din bazinul Indusului PARTEA ÎNTÂI Poveste Literatura vedica a aratat ca modul de viata si gandurile indienilor iau directia pe care o vor urma in viitor Să ne întoarcem în restul Indiei Am văzut că arienii s-au întâlnit în drumul lor cu populația indigenă sau pe cei care au emigrat înaintea lor în India Deși nu există dovezi în acest sens în literatura vedă, bogată în povești de bătălii, este posibil ca între arieni și băștinași să se fi stabilit contacte mai pașnice Fără îndoială, doar existența unei culturi confirmate de arheologie, modernă înaintării arienilor spre nordul peninsulei Venind din vest, și fără îndoială din est, dar într-o măsură mai mică, modul de viață neolitic s-a răspândit în tot subcontinentul, amestecându-se într-un fel sau altul cu stilul de viață mai vechi Clima din vastul teritoriu al Indiei depinde de relief și latitudine, creând condiții inegale de existență, astfel încât culturile sale s-au dezvoltat în ritmuri diferite Condițiile climatice excepțional de favorabile au contribuit la faptul că unele sate din bazinul Indusului au devenit orașe, iar civilizația a ajuns aici la nivelul cunoscut de noi De-a lungul nordului, în Deccan, în regiunile adiacente văii Gange, culturile agricole s-au dezvoltat încet, ajungând mai devreme sau mai târziu la folosirea metalului - mai întâi a cuprului, apoi a fierului - dând uneori realizări remarcabile În epoca bronzului și a cuprului, unele centre influențate de civilizația Indus au renascut după distrugere Astfel sunt Lothal și Jhukar în Sindh, Rangpur în Saurashtra, Ahar și Gilund pe malul râului Banas și altele până la Malwa și Punjab Culturile care s-au dezvoltat aici mai târziu au fost parțial moștenite din civilizația Indus, parțial create din noi elemente locale Dar niciunul dintre ele nu creează scris și nu evoluează în direcția urbanizării Se pune întrebarea: au influențat aceste culturi civilizația hindusă în curs de dezvoltare în măsura în care a fost influențată de civilizația care deținea depozitele de cupru menționate mai devreme? Asemănarea anumitor aspecte ale civilizației Harappan cu anumite aspecte necunoscute ale hinduismului din epoca vedica nu este atât de evidentă pe cât s-a susținut recent Dar este de netăgăduit Capitolul perioada preistorica că elementele moștenite din culturile locale au fost amestecate treptat cu o moștenire pur ariană Fierul, care apare pe Gange la începutul mileniului I î Hr e (concomitent cu ceramica gri și neagră), în sudul Indiei, aparent, ar trebui datată într-o perioadă ulterioară Dar trebuie să ne amintim că India este bogată în zăcăminte de minereu de fier, mai ales în sudul Gangelui și pe Podișul Deccan Este curios că în această civilizație "megalitică", înmormântările în urne și ciste, sau morminte, coexistă cu menhirele, care uneori erau amplasate pe alei Sute de morminte și megaliți acoperă un teritoriu vast, acoperind nord-vestul Deccanului, sudul extrem al peninsulei și Ceylon Puținele așezări studiate din est, în Assam și pe coasta Bengalului, mărturisesc influențele timpurii din estul Chinei și din Asia de Sud Se găsește în Kashmir, în extremul nord-vest, dar provine din nordul Chinei, de unde se răspândește în Asia Centrală Acesta este începutul unei călătorii care va crește în importanță în timp capitolul VECHI ȘI ERA MEDIEVALĂ izvoare istorice Cronici, alcătuite cu grijă la curțile Indiei antice, în care s-au consemnat, din păcate, principalele evenimente ale vieții statelor, nu au ajuns la noi În secolul al XII-lea î Hr e poetul Kashmir Kalhana a avut ideea de a scrie istoria țării sale în versuri, dar lucrarea sa Rajatarangini (Râul regilor), neprețuită pentru istoria Kashmirului, nu spune aproape nimic despre restul Indiei "Marea Cronică" ("Mahavamsa") din Ceylon este dedicată în principal istoriei budismului de pe această insulă Fără îndoială că ar fi o exagerare să spunem că istoriografia nu s-a dezvoltat deloc în India, dar, în dreptate, trebuie remarcat că a arătat mai mult interes față de regii fabuloși ai epocii de aur legendare decât față de conducătorii marilor state istorice Înțelegerea noastră a istoriei politice a Indiei antice rămâne, de asemenea, destul de vagă Textele laice și religioase, operele literare care descriu evenimente reale, poveștile călătorilor greci și chinezi sunt limitate la mențiuni scurte Pe lângă aceste dovezi circumstanțiale, monarhii domnitori și strămoșii lor sunt menționați în inscripțiile sculptate în stânci, coloane și pereții templului sau în preambulele documentelor de donație - din fericire pentru istoric, aceștia din urmă au fost adesea sculptate pe plăci de cupru Începutul istoriei indiene este ca un solitari lipsit de multe detalii, parțial destul de clar, parțial recuperabil de imaginație capitolul Epocile antice și medievale dar având numeroase goluri care probabil nu vor fi umplute niciodată Între timp, oricât de incomplete ar fi aceste date, istoricii civilizației nu ar trebui să le neglijeze Mulți indologi au studiat religia, arta, limba și literatura Indiei în afara unui context istoric, ceea ce nu a făcut decât să întărească credința eronată și larg răspândită că civilizația clasică indiană era interesată aproape exclusiv de tărâmul spiritual Ceea ce se poate desprinde din documente demonstrează că India a supraviețuit ascensiunii și căderii marilor regate și că nu numai că a atins un nivel înalt în literatură, artă și religie, dar și-a putut crea propriile organizații politice, care aveau atât avantaje, cât și dezavantaje Epoca lui Buddha Era în secolul VI î Hr e încheie istoria legendară a Indiei Sursele noastre sunt numeroase texte jainiste și budiste create într-o eră de intensă activitate intelectuală și spirituală La fel ca Vedele, aceste lucrări au fost transmise oral timp de secole, dar, spre deosebire de primele, în timp au fost completate și distorsionate Cu toate acestea, ele conțin ecouri ale unor evenimente reale și, deși au fost compuse independent unul de celălalt și în limbi diferite, se suprapun parțial, ceea ce confirmă veridicitatea lor Principalele centre ale civilizației s-au mutat spre est, iar acum în locul "câmpului Kuru" moștenit de la strămoși au apărut patru mari state Acestea erau regatele Koshala și Magadha, situate de ambele părți ale Gangelui mijlociu, și Vatsa și Avanti, în partea de sud a Gangelui Suntem foarte bine informați despre Koshala și Magadha, care au devenit centrul răspândirii învățăturilor lui Buddha și Mahavira, fondatorul jainismului Koshala, locul de naștere al legendarului Rama, era deja în declin Regele său, Pra-senajit, un conducător slab, conform unor referințe din cărțile budiste sacre, își petrecea timpul în compania oamenilor sfinți, în timp ce statul său, depășit de tâlhari, era în mâinile liderilor tribali și ale vasalilor PARTEA ÎNTÂI Poveste Bimbisara, conducătorul Magadha, pe de altă parte, este înfățișat în documente ca un organizator energic, care demite cu hotărâre funcționarii incompetenți, convoacă întruniri ale șefilor de sate, construiește drumuri pietrișate și trece prin ținuturile sale cu inspecție El a cucerit micul regat Anga, a cărui capitală, Champa, era deja un centru comercial și un port fluvial pe Gange de jos Capitala sa, Rajagriha, era situată la o sută de kilometri sud-est de actuala Patna Principalele state din nordul Indiei în jurul secolului al V-lea î Hr Fiul său Ajatashatru și-a răsturnat tatăl, a intrat în război împotriva unchiului său Prasenajit și și-a extins puterea asupra întregului Kashi (lângă Benares) Prasenajit însuși, fiind deja în vârstă, a fost răsturnat și de propriul său fiu, Virudhaka Acesta din urmă a atacat și a distrus tribul Shakya, care până atunci a rămas independent, dar, conform legendei, a dispărut în mod misterios după această atrocitate comisă împotriva oamenilor din care provenea Buddha capitolul Epocile antice și medievale Koshala a fost anexat la Magadha, apoi Ajata-shatru și-a întors trupele împotriva confederației tribale Briji, a cărei capitală Vaishali a ocupat-o la scurt timp după moartea lui Buddha Politica lui Bimbisara și Ajatashatru avea ca scop aparent să asigure controlul asupra Gangelui Aparent, ei au fost primii conducători ai Indiei care au visat la un imperiu imens Tradițiile vorbesc mult despre vechii domnitori, a căror putere se întindea de la un vârf la altul al peninsulei, dar semnificația acestor figuri, despre care știm puține, a fost, desigur, exagerată de cronicari Este îndoielnic că conducătorii legendari precum Rama au fost figuri istorice ale erei pre-budiste, probabil că sunt doar lideri tribali și nu există nicio dovadă a marilor cuceriri pe care legendele le atribuie Singurul exemplu care i-a putut inspira pe cei doi mari conducători din Magadha și Koshala trebuie să fi fost Imperiul Ahemenid, fondat de Cirus cel Mare ( - î Hr ), care a urcat pe tron cu aproximativ șaisprezece ani înainte de venirea Bimbisara la putere și câțiva care au creat un imperiu fără precedent Conform contului din î Hr e , Darius I, al treilea rege ahemenid, a pretins posesia lui Gandhara, iar în două înregistrări ulterioare - hindusă, adică India, care a devenit, după Herodot, a douăzecea satrapie a Imperiului Persan Nu cunoaștem zona acestei provincii indiene, dar trebuie să fi inclus cea mai mare parte din Punjab A afectat această politică de expansiune pe conducătorii din Magadha? Este puțin probabil să fi ignorat ceea ce se întâmpla în nord-vest Oricum ar fi, Ajatashatru, după cum am văzut, creează în aceeași epocă un imperiu puternic, pe care India nu-l cunoștea încă, și își extinde dominația pe ambele maluri ale Gangelui, de la Varanasi până la granița Bengalului, țară neacoperite încă de influenţa ariană Timp de un secol și jumătate, Magadha a continuat să se dezvolte, iar în secolul al IV-lea î Hr e noua sa capitală Patali putra (moderna Patna) controla întregul bazin al Gangelui În nordul Indiei, majoritatea statelor au dispărut sau au fost transformate în provincii dependente PARTEA ÎNTÂI Poveste Alexandru și Maurya În cele din urmă, succesorii lui Ajatashatru au fost înlocuiți de dinastia Nanda, care provine din unirea regelui cu o femeie dintr-o familie ignobilă În ciuda originilor sale obscure, Mahapadma Nanda, care a condus Magadha la mijlocul secolului al IV-lea, a fost un conducător energic și ambițios El a reușit să-și impună dominația pe Kalinga, țara de coastă a Golfului Bengal și, posibil, pe alte ținuturi din nordul Deccan După moartea lui Mahapadma, a izbucnit o luptă între pretendenții la tronul său - chiar în momentul în care nord-vestul a fost cuprins de noi evenimente grave Perioada de tulburare care a urmat avea să ducă la nașterea celui mai mare și mai puternic dintre toate imperiile indiene În î Hr e În bătălia de la Gaugamela, Alexandru cel Mare s-a luptat cu ultimul dintre ahemenizi, Darius al III-lea L-a urmărit prin Media până la Marea Caspică, dar când Darius a fost ucis, Alexandru a decis să-și urmărească ucigașii A cucerit Bactria, apoi Sogdiana; continuându-și călătoria, a traversat Hindu Kush și a mers în Indus, pe care a reușit să-l depășească până în î Hr e după lupte crâncene cu muntenii Orașul Taxila a fost ocupat prin înțelegere cu conducătorul său, care a văzut cuceritorul ca un aliat împotriva vecinului războinic - regele Pora (în sanscrită - Paurava) Alexandru întâlnise deja trupe indiene al căror contingent participase la bătălia de la Gaugamela Cu toate acestea, numai cu mare dificultate, trecând pe neașteptate râul Dzhelam, macedonenii au reușit să învingă trupele din Por și să-l ia prizonier Era un bărbat înalt și chipeș, al cărui curaj și mândrie i-au uimit pe greci Când a fost adus la învingător, acesta, după ce a primit nouă răni, cu greu a putut să stea în picioare, dar când Alexandru l-a întrebat cum ar vrea să fie tratat, Por a răspuns cu îndrăzneală: "Cum se cuvine unui om de rangul meu, ca la un rege! " Captivul său a făcut o asemenea impresie asupra lui Alexandru, încât i-a returnat statul său ca vasal, iar mai târziu i-a încredințat Punjabul lăsat de trupele grecești După împăcarea lui Por cu domnitorul Taxilei, Alexandru și-a continuat înaintarea, cucerind numeroase triburi și câteva principate mici Dar, neriscând să-l învingă pe Bias și temându-se de o revoltă în trupe, a decis să se întoarcă capitolul Epocile antice și medievale Ajuns la gura Indusului prin regiuni ostile, și-a împărțit armata: o parte s-a întors în Mesopotamia pe mare, iar cealaltă parte, sub conducerea sa, s-a mutat spre Gedrosia (moderna Mekran) După efort considerabil, două corpuri ale armatei sale au ajuns la Eufrat, în timp ce una dintre unități a fost trimisă la recunoaștere în Arachosia (Kandahar) Fără îndoială, Alexandru intenționa să-și mențină stăpânirea asupra teritoriilor cucerite și a lăsat acolo garnizoane și a numit guvernatori asupra noilor provincii Dar rebeliunile neîncetate și moartea subită a lui Alexandru în î Hr e a complicat șederea macedonenilor în India și ultimul dintre comandanții marelui cuceritor Evdem în î Hr e părăsit nord-vestul peninsulei Campania lui Alexandru nu a avut un impact direct asupra soartei Indiei Cu toate acestea, colonii grecești au fost întemeiate în Bactria, Afganistan și nord-vest, iar unele dintre ele au înflorit: într-adevăr, timp de aproape șaptezeci de ani după aceste campanii, locuitorii din Kandahar încă foloseau greaca ca limbă vorbită Acest lucru este dovedit de inscripțiile grecești găsite din Ashoka Nu există dovezi ale lui Alexandru și ale campaniei sale în literatura antică indiană Grecii înșiși au fost uimiți de ceea ce au văzut în India, dar grecii apar în sursele indiene mult mai târziu Poate că un motiv indirect pentru aceasta a fost golul politic creat în nord-vestul peninsulei de retragerea lui Alexandru Sursele antice vorbesc despre tânărul hindus Sandrocetta, care s-a alăturat armatei grecești Potrivit lui Plutarh, el l-a sfătuit pe Alexandru să-l învingă pe Bias și să-l atace pe regele dinastiei Nanda, pe care poporul său nu-l plăcea atât de mult încât erau gata să-l sprijine pe invadator Istoricul roman Iustin adaugă că Sandrocottus l-a insultat ulterior pe Alexandru, care a ordonat executarea lui, prin îndrăzneala discursurilor sale, dar că a fugit și, după multe vicisitudini, a alungat garnizoanele grecești și și-a creat imperiul Evident, Sandrocott din sursele antice este Chandragupta Maurya a textelor indiene Ambii susțin că Chandragupta s-a luptat cu ultima Nanda și a ocupat-o PARTEA ÎNTÂI Poveste capitala Pataliputra Primii adaugă că, după plecarea lui Alexandru, Chandragupta a capturat provincia de nord-vest și a alungat garnizoanele grecești Nu știm ce a precedat ce, dar putem stabili momentul venirii la putere a primului dintre mauryans - între și î Hr e Deși nu cunoaștem detaliile domniei sale, el a fost, fără îndoială, fondatorul celui mai mare imperiu din India clasică Potrivit legendelor indiene, el a fost asistat de consilierul brahman Kautilya (numit și Chanakya sau Vishnugupta), căruia i se atribuie compilarea Arthashastra Dar textul acestui document, care a ajuns până la noi și care conține informații despre politica și administrația Imperiului Mauryan, datează dintr-o altă epocă Seleucus Nicator, unul dintre generalii lui Alexandru, care a reușit să-și stabilească puterea asupra majorității provinciilor asiatice ale imperiului macedonean de scurtă durată, a încercat în î Hr e să cucerească provinciile indiene ale lui Alexandru din Chandragupta, dar nu a reușit și chiar a fost forțat să cedeze o parte din Afganistanul modern inamicului său Lumea a fost sigilată prin căsătorie - un fapt puțin probabil: este puțin probabil ca sângele grec să curgă în venele descendenților lui Chandragupta Seleucus a trimis un ambasador la Pataliputra pe nume Megasthenes, care se afla de mult timp la curtea Mauryan și a lăsat prima descriere consistentă și autentică a Indiei Din păcate, niciunul dintre manuscrisele lui Indica nu a ajuns până la noi, dar numeroși autori greci și romani au folosit materialul acestuia, iar manuscrisele lor ne permit să ne facem o idee despre opera sa Dintr-o comparație a fragmentelor din opera lui Megasthenes cu Arthashastra, devine clar că Imperiul Mauryan avea un aparat administrativ și birocratic bine organizat care controla toate activitățile economice ale statului și că exista un serviciu secret eficient care funcționa de sus în jos a scării sociale - de la prim-ministru până la cei mai săraci clasele Megasthenes admira activitatea împăratului în domeniul justiției, pe care o administra personal, prezidând ședințele publice Chandragupta a locuit în Pataliputra, într-un palat imens și luxos, complet din lemn, dar bogat nemaiauzit, totuși, în loc să se bucure fără capitolul Epocile antice și medievale existență grijulie, îi era frică din oră să nu fie ucis, urmând exemplul numeroșilor conducători indieni, prin urmare, din motive de securitate, s-au luat măsuri stricte Capitala era un oraș foarte mare și frumos, înconjurat de un gard de lemn, era condus de un consiliu de treizeci de membri, care reglementa viața socială și economică Megasthenes notează existența castelor, dar clasificarea sa în șapte grupe este eronată Poate că Chandragupta a renunțat la tron pentru a deveni călugăr Tradiția spune că a murit de foame, urmând exemplul sfinților Jain Știm puține despre fiul său Bindusar, care i-a succedat, doar că a fost asociat cu Antioh I, conducătorul seleucid al Siriei Povestea relatată de Athenaeus menționează că Bindusara, ca și alți prinți indieni, a avut un interes egal atât pentru plăcerile acestei lumi, cât și pentru căutarea filozofiei Era energic și a reușit nu numai să păstreze integritatea imperiului moștenit de la tatăl său, ci și să-i atașeze o nouă parte din Deccan Din î Hr e a început un interregnum, după care tronul a fost preluat de fiul lui Bindusara - Ashoka, unul dintre cei mai mari prinți pe care i-a cunoscut vreodată India și unul dintre cei mai mari conducători din istoria lumii Potrivit surselor budiste, Ashoka a preluat tronul, eliminând toți potențialii rivali și și-a început domnia cu tiranie, dar această versiune nu este susținută de inscripțiile lui Ashoka însuși, care sunt cele mai vechi documente scrise de natură istorică care s-au redus la S U A Vorbim despre o serie de edicte sculptate pe stânci și coloane situate departe una de cealaltă în toată peninsula indiană, a căror totalitate constituie singurul monument al marelui domnitor Aceste edicte, care ar fi putut fi modelate după inscripțiile regelui ahemenid Darius, diferă de ele prin conținut: sursele persane notează isprăvile regelui regilor, prezintă o listă a cuceririlor sale și enumeră popoarele și triburile asupra cărora el a domnit - edictele lui Ashoka apar ca declaraţii de ordin politic ca instrucţiuni către servitori şi supuşi Ele sunt adesea subiective, iar textul lor a fost probabil compilat chiar de împărat PARTEA ÎNTÂI Poveste Imperiul Ashoka capitolul Epocile antice și medievale Aflăm că la sfârșitul celui de-al optulea an al domniei sale, s-a convertit la budism și a adoptat o nouă linie de guvernare Ideea principală a reformei lui Ashoka a fost de a îmbunătăți administrarea statului și de a abandona orice politică agresivă El a înlocuit politica tradițională de expansiune teritorială cu triumful dharmei (cuvânt greu de tradus, adică o acțiune dreaptă, în concordanță cu regulile evlaviei) Urmărirea dharmei, spune el, este "cea mai mare dintre victorii" Astfel de victorii, adaugă el, a câștigat multe, inclusiv peste cinci conducători greci: Antioh al II-lea al Siriei, Ptolemeu al II-lea Philadelphus al Egiptului, Antigonus Gonatus al Macedonia, Magul din Cirene și Alexandru al Epirului Aparent, Ashoka credea că, dând un exemplu de guvernare iluminată, va putea să-și convingă vecinii de meritele noii sale politici și, astfel, va exercita ceva ca suveranitatea spirituală asupra întregii lumi civilizate Nu a abandonat intențiile imperiale, ci a încercat să le împace cu etica umanistă a budismului, la care tocmai se convertise New Deal a dus la ca politica internă să devină mai liberală decât fusese la începutul domniei sale Ashoka a declarat că toți subiecții erau copiii săi și le-a reproșat în mod repetat conducătorilor locali că nu au respectat pe deplin legea pe care a prescris-o A ales doctrina ahimsa (non-violența, bunăvoința față de toate formele de viață), care s-a răspândit rapid și a fost acceptată de toate sectele religioase El a abolit sacrificiul animalelor, cel puțin în capitala sa, a reglementat sacrificarea animalelor și a interzis uciderea deliberată a anumitor specii A devenit faimos pentru că a înlocuit vânătoarea, distracția tradițională a conducătorilor indieni, cu pelerinaje la locuri sacre budiste și se mândrea că a redus foarte mult consumul de carne în propriul palat Această inițiativă a lui Ashoka a contribuit astfel la introducerea vegetarianismului în India Cu toate acestea, din unele surse rezultă că pacifismul lui Ashoka nu a fost nelimitat Triburile sălbatice care trăiau în munți și păduri creau un pericol constant pentru locuitorii de la câmpie, iar conducătorii anteriori le-au rezistat PARTEA ÎNTÂI Poveste și a efectuat expediții punitive sângeroase Ashoka era hotărât să lumineze aceste triburi, dar este clar că era gata să folosească forța dacă își continuau incursiunile pe teritoriul imperiului El nu vorbește nicăieri despre reducerea trupelor sale, deși dacă, sub influența budismului, ar fi hotărât să facă un astfel de pas, l-ar menționa În ciuda regretelor sale ulterioare cu privire la cucerirea Kalingei, el nu a intenționat să o returneze foștilor săi proprietari și a continuat să o considere parte integrantă a imperiului său și a exercitat puterea asupra lui Cu tot umanismul său, el a păstrat pedeapsa cu moartea, pe care urmașii săi o vor aboli - nu a acordat condamnaților decât o amânare de trei zile pentru ca aceștia să-și pună ordine în treburile și să se pregătească pentru cea mai mare pedeapsă Deși tradiția budistă îl creditează cu abolirea torturii, edictele sale nu precizează în mod explicit acest lucru Pentru a asigura punerea în aplicare a reformelor sale, Ashoka a înființat o nouă categorie de angajați - dharma mahamatra, care s-a ocupat de punerea în aplicare a legilor Primind instrucțiuni direct de la capitală, ei urmau să supravegheze administrarea provinciilor și implementarea reformelor în ele Guvernul lui Ashoka a încercat, de asemenea, să consolideze centralizarea administrativă Convertirea lui Ashoka la budism nu l-a făcut un teolog și probabil că nu era interesat de raționamentul metafizic și subtilitățile doctrinare Deși nu vorbește nicăieri despre nirvana, el menționează adesea paradisul ceresc El credea naiv că, în urma reformei, zeii, uimiți de progresul spiritual realizat, vor coborî pe pământ - ceea ce nu se întâmplase de foarte mult timp În realitate, învățătura propagată oficial de împărat nu era budism, ci era un sistem care corespundea cerințelor morale ale majorității sectelor religioase și s-a străduit pentru domnia armoniei și a fraternității în această lume, deschizând în același timp calea către raiul în lumea următoare Ideile lui Ashoka nu erau în mod specific budiste, ci reflectau concepțiile tradiționale ale Indiei contemporane El s-a remarcat și printr-un anumit puritanism, care se manifestă printr-un edict care interzice sărbătorile populare ignorante și nu permite decât asociațiile religioase capitolul Epocile antice și medievale Pietatea arzătoare a lui Ashoka a fost combinată cu toleranța Împăratul a afirmat în repetate rânduri că toate sectele sunt demne de respect, iar grotele artificiale din Ajivika, una dintre sectele principale care concurează cu budismul, datează din epoca domniei sale De asemenea, s-a ocupat de clerul budist cu o oarecare obrăznicie, atribuindu-și dreptul de a interpreta pasaje individuale din textele sacre budiste El le-a ordonat angajaților să-i dezbrace pe călugării care aveau un comportament condamnabil În anii domniei sale, budismul a încetat să mai fie doar o sectă, pentru a se transforma mai târziu într-una dintre marile religii ale lumii Potrivit tradiției, sfatul sacru comun a avut loc din proprie inițiativă în Pataliput-ra; pe el a fost fixat canonul Pali în forma sa finală, iar misionarii au fost trimiși în întreaga peninsulă și către popoarele vecine Convertirea Ceylonului este atribuită în unanimitate lui Mahendra (Mahinda în Pali), iar dacă nu știm cu certitudine dacă el a fost unul dintre fiii lui Ashoka sau, potrivit unor surse, fratele său, atunci istoricitatea acestei persoane este la fel de incontestabilă ca istoricitatea conducătorului Devanampiya Tissa ', primul său elev Poate că arienii s-au stabilit pe insulă cu două secole mai devreme, dar abia acum, sub influența stimulatoare a budismului, civilizația sinhala a început să se dezvolte Dacă istoricii moderni îl consideră pe Ashoka mai presus de alți conducători ai Indiei antice, este probabil doar pentru că el este singurul personaj despre care avem informații destul de sigure El a fost acuzat că a contribuit la declinul Imperiului Mauryan prin opoziția sa față de brahmani și autoritarismul său, care a subminat hotărârea claselor conducătoare Aceste acuzații ni se par nefondate Bătrânul împărat, care a murit în î Hr e , în ultimii ani ai domniei sale a început să-și piardă puterea și și-a lăsat fiii să se certe pentru tron Împărțirea imperiului a început după moartea sa, când conducătorii principalelor provincii, de obicei legați de dinastia domnitoare, au devenit practic independenți Succesorii lui Ashoka nu au avut scara lui și le știm doar numele Tissa este regele Ceylonului, numit Devanampiya ("draga zeilor") PARTEA ÎNTÂI Poveste Ashoka din legendele budiste, conform unui orientalist din secolul al XIX-lea, apare "jumătate monstru, jumătate imbecil", filantropia și toleranța sa au fost distorsionate de-a lungul secolelor de tradițiile care l-au reprezentat ca sfânt Însă imaginea sa se dezvăluie datorită inscripțiilor pe care a ordonat să fie sculptate pe stânci și coloane memoriale și care vorbesc despre el ca pe un om care era înaintea timpului său Ashoka a fost un rege în sensul deplin al cuvântului - puțin naiv, uneori prea evlavios, dar energic și voinic Nu este o coincidență că Republica Indiană a ales capitala coloanei Ashoka ca emblemă pentru emblema statului Epoca invaziei Timp de aproximativ o jumătate de secol, dinastia Mauryan a continuat să conducă în Magadha, până în anul î Hr e Brahmanul Pushyamitra Shunga, generalul ultimului rege Mauryan, nu a preluat puterea într-o lovitură de stat la palat Un apărător înfocat al vechii religii, Pushyamitra a restaurat sacrificiile vedice, inclusiv sacrificiul cailor Dar budismul era deja bine stabilit, așa cum o demonstrează urmele de la Bharhuta și este probabil ca sursele sectare să exagereze mult amploarea persecuției suferite de călugării budiști Statul Shung nu era la fel de puternic și centralizat precum imperiul Mauryan, dar era un tip de stat, din care numeroase exemple se găsesc în istoria Indiei clasice și care poate fi considerat feudal Capitala era Vidisha (în Malwa, lângă Ujjain, de unde era Pushyamitra) Orașul era controlat direct de rege, în timp ce teritoriile înconjurătoare erau sub stăpânirea vasalilor, dintre care unii se bucurau de suficientă independență, chiar și-au bătut propriile monede Limitat de valea Gange și de câteva posesiuni în nord-vest, statul va fi în cele din urmă redus la limitele Magadha, unde în î Hr e dinastia mediocră Kanwa îi va înlocui pe Shung Aspirațiile politice ale familiei Maurya au fost aproape uitate curând Ulterior, Gupta au încercat să creeze un sistem centralizat capitolul Epocile antice și medievale imperiul a dominat cea mai mare parte din nordul Indiei timp de mai bine de un secol, dar cu excepția acestui și a altor câteva exemple minore, structurile imperiului hindus erau de tip cvasi-feudal - destul de slabe și instabile Politica de neagresiune a lui Ashoka a devenit în curând o literă moartă, iar războaiele de cucerire au devenit din nou afacerea preferată a conducătorilor hinduși și au fost considerate o funcție integrală a statului Istoria Indiei de după mauryans este marcată de luptă dinastică constantă, fiecare prinț a încercat să-și stabilească hegemonia în detrimentul vecinilor, iar India și-a pierdut unitatea politică și culturală În timp ce India trecea printr-o criză internă, la granițele de nord-vest aveau loc evenimente grave care, întinzându-se timp de două sau trei secole, aveau să afecteze profund istoria peninsulei și a întregii Asii Printr-o serie de invazii, despre care se cunoaște puține, teritoriul Pakistanului modern de vest, Malwa și Saurashtra, cea mai mare parte din Uttar Pradesh și Rajasthan și chiar și o parte din vestul Maharashtrei au intrat sub stăpânirea regilor străini Primii invadatori au fost greco-bactrienii Coloniile lor, formate în timpul erei ahemenide, au înflorit în această regiune bogată a Bactriei, care era străbătută de rute comerciale care legau Marea Mediterană de Orientul Îndepărtat Dar, opriți în Asia Mică și Siria de un război continuu, conducătorii seleucizi, succesorii lui Alexandru, nu au fost în măsură să asigure securitatea în aceste regiuni îndepărtate, care au fost supuse incursiunilor periodice ale nomazilor stepei La mijlocul secolului al III-lea parții, care locuiau în nordul Iranului, au capturat provinciile sudice, izolând astfel Bactria, care a fost transformată în stat independent de guvernatorul acestei provincii, Diodot Fiul său Diodot al II-lea și-a asumat titlul de rege, dar a fost destituit de pe tron de Eutidem, conducătorul Sogdianei vecine Pentru a restabili ordinea în întregul imperiu, Antioh al III-lea Seleucid a decis să cucerească capitala lui Euthydemus, dar în cele din urmă a încheiat un acord cu acesta și, apropiindu-se de coasta Kabulului, s-a întors spre Golful Persic După ce a eliminat pericolul din Antioh și poate cu încurajarea sa, Euthydemus, împreună cu fiul său Dimitrie, au început să extindă expansiunea grecească în regiunile învecinate PARTEA ÎNTÂI Poveste Dar, profitând de absența lui Dimitrie, un nou uzurpator pe nume Eucratide a preluat tronul în Bactria și în scurt timp și-a extins dominația grecească pe malul drept al Indusului până la Arachosia și Gedrosia (moderna Mekran) Succesorii săi l-au capturat pe Gandhara, apoi pe Taxila, în timp ce moștenitorii lui Demetrius au păstrat o parte din Punjab și s-au aventurat chiar și în valea Gangelui Istoria statelor indo-grecești este puțin cunoscută Sursele indiene mărturisesc doar indirect despre aceste cuceriri, numindu-i pe străini Yavans (cuvântul grecesc "ionieni" împrumutat prin limba persană) Numele unor conducători indo-greci au ajuns până la noi doar datorită monedelor bătute de ei Pe monedele ulterioare, inscripțiile și datele de pe avers sunt ștampilate în greacă, iar pe revers - în Prakrit, un dialect popular derivat din sanscrita vedica; monedele de argint imită modele antice, păstrându-și numele - oboli și drahme Unele au fost găsite în vecinătatea Delhiului modern Numeroase săpături efectuate în Bactria și Punjab, în special la Taxila, ne permit să concluzionam că orașele fondate sau ocupate de greci sunt de mare importanță Textele sacre budiste au păstrat, din fericire, o operă cu caracter didactic și parțial laudativ - memoria regelui Menander, a cărui reședință era în Shakal (Sialkot?), în Punjab "Întrebările lui Milinda" (un nume indianizat al lui Menander), care relatează conversațiile regelui cu călugărul filozof, este un fel de inițiere în budism, pe care regele grec o acceptă în cele din urmă Un alt document, o inscripție pe o coloană construită de grecul Eliodor (un ambasador al domnitorului Taxilei la curtea regelui Besnagar) în cinstea zeului Vasudeva, dimpotrivă, indică faptul că unii greci au început să adere la hinduism Probabil că mulți greci au fost influențați de modul de viață și de gândire indian, iar acest lucru a condus în cele din urmă la un amestec de culturi Două secole mai târziu, Manu în legile sale i-a asemănat pe greci cu kshatriyas degenerați, ceea ce le-a permis să se integreze în societatea indiană Mai târziu vom reveni asupra influenței pe care grecii au avut-o asupra civilizației indiene: direct - prin întemeierea de colonii în Bactria și Sogdiana, sau indirect - prin capitolul Epocile antice și medievale o populaţie elenizată care intra în contact cu lumea indiană Bactria, care a fost leagănul puterii grecești în Asia Centrală și începutul expansiunii în India, a fost și prima țară abandonată de greci Parții, a căror rebeliune îl determinase pe Diodot să preia puterea, s-au îndreptat spre vest peste platoul iranian, unde i-au alungat pe seleucizi și și-au stabilit imperiul Noi popoare au început să pătrundă în nordul Iranului, de unde au venit: Saks (Shaks), sau sciți, care au ajuns la granițele Amu Darya și, în principal, Yuezhi, amintiți în cronicile chineze și împinși înapoi în Asia Centrală de către huni, pe care împăratul chinez a căutat să-i alunge din țara sa imperiul Apăsându-se unele pe altele, aceste popoare s-au așezat de la est la vest, ocupând munți care le blocau calea spre sud Venind în Marea Aral, Yuezhi i-au împins pe Saks, ale căror triburi numeroase s-au mutat în direcția Parthia, Sogdiana și Bactria Acesta din urmă a fost ocupat succesiv de către Saks și Yuezhi O parte din Saka a coborât apoi în platul afgan de sud-vest, unde s-au stabilit, după ce au fost în curând supuși de parți Opriți în Iran, s-au întors spre câmpiile indiene Micile regate grecești nu au putut rezista acestui atac Pe la mijlocul secolului I î Hr e Sakas s-a stabilit în Valea Indusului, apoi în Valea Gangelui, până la Mathura, lângă Delhi Cunoaștem numele câtorva dintre regii lor: Maues, menționat într-o inscripție de la Taxila, și Az, succesorul său, care l-a învins pe unul dintre ultimii conducători indo-greci După ce s-au eliberat de puterea iranio-partilor, Saka, înainte de a fi supuși influenței indiene, au fost elenizați în contactele cu grecii și au păstrat tradiția locală de batere a monedelor cu inscripții în greacă și prakrită Alte triburi iranio-parthe (baklavas) până la sfârșitul secolului I î Hr e a capturat unele zone din nord-vestul Indiei Cel mai faimos rege al lor a fost Gondophares, ale cărui posesiuni, conform tradiției creștine, au fost primul pământ indian, unde a venit Sfântul Toma cu propovăduirea creștinismului Între timp, triburile Yuezhi, care se opriseră în spatele Saks în valea Kabul, au început să se deplaseze spre est Unit PARTEA ÎNTÂI Poveste India circa d Hr capitolul Epocile antice și medievale șeful clanului Kushan Kujula Kadfiz, aceștia au ocupat teritoriile ocupate de Saka, care au fost nevoiți să se întoarcă spre sud Vima Kadfiz, fiul lui Kujula, a devenit primul conducător al regatului Kushan, care a apărut pe teritoriul Indiei Sub Kanishka, care i-a succedat, Imperiul Kushan și-a extins influența la vestul Indiei de nord până la Varanasi (Benares) În plus, avea teritorii în Asia Centrală Cronicile chineze vorbesc despre un rege Kushan, Kanishka sau unul dintre Kadphises, care a cerut mâna unei prințese din familia imperială Han și a fost aspru pedepsit pentru obrăznicia sa de generalul Ban Chao, care la sfârșitul secolului I î Hr e a ajuns cu trupele sale la Marea Caspică Momentul venirii lui Kanishka la putere rămâne incert: după ce a ezitat între î Hr e și d Hr e , astăzi istoricii tind să creadă că acest lucru s-a întâmplat între anii și d Hr e Această epocă este deosebit de importantă pentru istoria budismului, care, conform tradiției, a fost foarte promovată de Kanishka Numeroase documente mărturisesc că budismul era extrem de popular atunci și a început să se răspândească în Asia Centrală și Orientul Îndepărtat În același timp, elenismul nu numai că nu și-a pierdut influența ca urmare a tuturor acestor răsturnări, ci, dimpotrivă, și-a întărit poziția În această perioadă, stilul greco-budhist al Gandhara a înflorit în India și chiar a atins China Succesorii lui Kanishka au continuat să domine nord-vestul Indiei, dar până la mijlocul secolului al III-lea ultimul dintre ei, Vasudeva, a fost învins de Shapur I, al doilea rege al dinastiei sasanide, care a înlocuit dinastia parților din Persia De acum încolo, regatul Kushan devine doar un anex al imperiului vecin, care, după ce a respins ofensiva hunilor, a căzut sub atacul arabilor înaintea Indiei În aceeași perioadă, pe peninsulă au apărut noi state La sfârşitul secolului I î Hr e marele cuceritor Kharavela a apărut în Kalinga După ce a mărșăluit cu o armată prin toată India, a ocupat Magadha, vestul Deccan, și a luptat în nord împotriva grecilor El a patronat jainismul în curs de dezvoltare, dar imperiul pe care l-a fondat avea o istorie scurtă și nu știm aproape nimic despre succesorii săi PARTEA ÎNTÂI Poveste Într-o altă parte a peninsulei, în vest, Saka, concentrându-se în Sind, și-au extins satrapiile spre Gujarat și Malwa, unde o dinastie puternică a fost înrădăcinată în Ujjain A atins apogeul, dobândind stăpânire peste o mare parte din Rajasthan, înainte de a dispărea la scurt timp după d Hr e Cel mai proeminent conducător al acestei dinastii a fost Rudradaman O inscripție descoperită la Girnar (lângă modernul Junaga-ra), în Saurashtra, îl gloriifică pentru isprăvile sale militare și pentru restaurarea unui baraj artificial construit în epoca Mauryan Această dovadă este datată în anul d Hr e , este cel mai vechi dintre documentele care au ajuns până la noi, întocmit în sanscrită clasică Din aceasta rezultă că Saka, care și-au păstrat titlul iranian de mari satrapi, erau până atunci profund indianizați Rudradaman este lăudat pentru că "a prescris respectarea dharmei" și are cunoștințe mari în gramatica practică, muzică, logică și alte științe Istoria Sakasilor de Vest este indisolubil legată de istoria statului vecin al Satavahanilor, numit și Andhras Andhras au fost deja menționați în edictele lui Ashoka și se pare că provin din munții Vindhya, deși mai târziu au ales Pratishhana (Paythan modern) de pe Godavari ca capitală Puterea lor a fost stabilită odată cu declinul Mauryansilor și al succesorilor lor, Shung-ii După ce i-au eliminat pe aceștia din urmă, regii Andhran au trebuit să-și mențină și să-și extindă hegemonia cu forța în partea centrală a peninsulei Unul dintre ei, Shatakarni, a trebuit să reziste fermei Kharavela Ujjain, ocupat de Saks, precum și porturile majore de pe coasta de vest, și-a schimbat mâinile de multe ori Cel mai proeminent dintre conducătorii Andhran a fost Gautamiputra Shatakarni, care a domnit între aproximativ și d Hr e Cuceritor al unuia dintre regii satrapi occidentali, și-a extins imperiul în ambele direcții - la est și la vest de peninsula Dar după moartea sa, imperiul s-a slăbit, iar Satavakhanii, presați de Sakas din Rudradaman, au fost nevoiți să se retragă spre sud Fie că sunt budiști sau hinduși, regii Satavahana au contribuit la stabilirea unei noi relații între nord și sud, unde sanscrita și prakrita s-au răspândit, cel puțin în cercurile conducătoare Sub influența centrului avansat al lui Ujjain din nord, care a fost mai întâi sub conducerea capitolul Epocile antice și medievale Satavahanii, apoi sakai indianizați, Valea Godavari, Ajanta, Karli, Amaravati au devenit cele mai mari centre de religie și artă Însă influențele venite din nord nu au împiedicat sudul în această eră să se dezvolte într-o direcție care urma să conducă în perioada următoare la renașterea vechii civilizații dravidiene Această civilizație departe de omogenă a fost modelată de diverse tradiții care au perpetuat diferențele politice și lingvistice În sud se vorbeau trei limbi non-ariane: tamil, telugu și kannada Cele mai vechi texte sunt scrise în tamilă Alcătuite probabil în primele secole ale erei noastre, sunt cunoscute ca literatură Sangi, după asociațiile de poeți În secolul al II-lea î Hr e Tamilii, care s-au apucat foarte devreme de navigație, s-au stabilit în nordul Ceylonului, dar au fost forțați să părăsească insulă de către conducătorul sinhalez Dutthagamani Numeroase monede romane găsite în peninsulă mărturisesc relația care s-a stabilit cu un puternic imperiu occidental, în primul rând comerțul În curând, comerțul cu Imperiul Roman cu mirodenii și țesături rare a fost preluat în mare parte de negustorii tamili Cu toate acestea, nu numai sudul a beneficiat de creșterea semnificativă a schimburilor internaționale; indienii din nord au preluat de la greci, iar Taxila a devenit un important centru comercial pe vremea lui Kanishka Astfel, epoca invaziilor nu a devenit un "timp întunecat"; pentru istoric aceasta este o perioadă fructuoasă în care civilizația indiană s-a îmbogățit cu o influență străină veche sau nouă, folosindu-se de care a căpătat experiență și impuls pentru dezvoltare Nordul Indiei: de la Gupta la Harsha Știm puține despre istoria politică a nordului Indiei după căderea Kushanilor Cert este că din secolul al III-lea n e tot nordul Indiei la est de Punjab și Malwa, încă ocupat de Saks, a căzut sub stăpânirea dinastiilor locale, care au condus mici state independente Unii dintre acești prinți hinduși proveneau din familii regale foarte vechi, ca șefi PARTEA ÎNTÂI Poveste Lichchavas, un trib cândva puternic care rezistase mult timp hegemoniei conducătorilor din Magadha O altă dinastie, Gupta, care au fost chemați să reconstruiască o mare parte din imperiul Mauryan, erau de origine inferioară Probabil, a fost prin căsătorie cu o prințesă din tribul Lichchhav, moștenitoarea unei familii regale nobile, Chandragupta I, fondatorul dinastiei, în anul d Hr e urcat pe tron Conducătorul statului, care includea Magadha și o parte din Koshala, a luat titlul de "rege al regilor" (maharajadhi-raja) Succesorul său Samudragupta ( - ) a extins acest teritoriu de la izvor până la gura Gangelui, iar Pataliputra, fosta capitală a mauryenilor, a devenit din nou centrul unui mare imperiu Inscripția Allahabad raportează că Samudragupta a "detronat cu forța" nouă conducători din nordul Indiei și și-a anexat posesiunile la ale sale Dar s-a mulțumit cu faptul că liderii triburilor războinice din Rajasthan și unii conducători ai regiunilor de graniță i-au recunoscut autoritatea În Deccan, unde a condus o campanie victorioasă la periferia Kanchipuramului, în țara tamililor, a readus pe tronuri conducătorii învinși, obligându-i să-i plătească tribut Doar partea centrală a imperiului era condusă direct de împărat Cât despre Saks, pe care inscripția Allahabad îi menționează doar pe scurt, ei erau subordonați doar lui Chandragupta II ( - ), fiul mai mic al lui Samudragupta Imperiul Gupta s-a extins astfel peste tot nordul Indiei, cu excepția nord-vestului, iar prin căsătoria dintre Prabhavati, fiica împăratului, și Rudrasena, conducătorul dinastiei Vakataka Deccan, ea a câștigat controlul asupra celei mai mari părți a Deccan După moartea lui Rudrasena, care nu a lăsat niciun moștenitor adult, văduva sa a devenit regentă, iar Gupta au anexat practic uriașul stat Vakataka, corespunzător modernului Madhya Pradesh, la nord de Maharashtra și la nord-vest de Andhra Pradesh Domnia lui Chandragupta II este apogeul civilizației indiene clasice Legendele ulterioare povestesc despre un mare rege, drept și generos Vikramaditya, care i-a alungat pe Saka din Ujjain și a condus peste toată India, stabilind o eră a păcii și prosperității Vikramaditya ("soarele puterii"), așa cum a numit el capitolul Epocile antice și medievale remarcabilul său poet și dramaturg indian Kalidasa este, desigur, Chandragupta II Bunăstarea care a domnit atunci în imperiu este dovedită de un călător străin, care, din păcate, s-a dovedit a fi un observator mai puțin atent decât Megasthenes Vorbim despre Fa Xiang, un călugăr chinez care a ajuns în India pentru a obține copii autentice ale textelor budiste Descriindu-și călătoria, el oferă o mulțime de informații despre temple și mănăstiri și povestește numeroase legende budiste, dar doar în câteva fraze atinge latura socială Despre obiceiurile locuitorilor, Fa Xian relatează că toți cetățenii respectabili sunt vegetarieni și doar castele inferioare și cei de neatins mănâncă carne În același timp, el este primul dintre autori care arată clar că contactul cu ei este pângăritor Nu spune nimic despre Chandragupta însuși, deși a petrecut aproximativ șase ani în India în timpul domniei sale El notează doar că criminalitatea este rară aici, iar roadele unei administrații liberale sunt ordinea și securitatea care domnește în țară Oricât de incompletă ar fi relatarea lui Fa Xian, arată că India a suferit mari schimbări de pe vremea lui Megasthenes, care a descris-o cu șapte sute de ani mai devreme Etica umanistă a budismului și jainismului a transformat treptat societatea indiană, care a devenit mai liberală și mai respectuoasă decât în epoca Mauryan Brahminismul cu sacrificiile sale a fost înlocuit de hinduism, a cărui formă nu s-a schimbat cu greu în acest timp Nepolitica inițială încă s-a arătat în unele aspecte, dar în perioada cea mai prosperă a Imperiului Gupta, cultura hindusă a înflorit și a atins culmi fără precedent Chandragupta II a fost succedat de fiul său Kumaragupta I ( - ), care, la fel ca Samudragupta, a reluat sacrificiul cailor vedici, destinat în principiu marilor cuceritori Între timp, nu există dovezi că ar fi mărit teritoriul statului său În ultimii ani ai domniei sale, imperiul a trebuit să reziste noilor invadatori veniți din Asia Centrală - hunii, pe care sursele bizantine îi numesc heftaliți sau "huni albi" Ei aparțin grupului de popoare turco-mongole, care în același timp PARTEA ÎNTÂI Poveste Imperiul Gupta la sfârșitul secolului al IV-lea capitolul Epocile antice și medievale a amenințat Europa Potrivit unor autori moderni, ei nu aveau nicio legătură cu hunii din Attila și aveau rădăcini iraniene Acești huni au ocupat Bactria, așa cum au făcut înaintea lor grecii, Sakas și Kushans, apoi au depășit trecătorile muntoase și au încercat să cucerească câmpiile Indiei Kumaragupta, iar apoi succesorul său Skandagupta ( - ) au reușit să-și rețină atacul și chiar i-au forțat să se retragă ( ), dar odată cu moartea lui Skandagupta, care a domnit singur timp de doisprezece ani, a început declinul imperiului Puterea centrală este slăbită treptat, iar cu succesori mediocri, prinții vasali locali creează dinastii independente Împărații dinastiei Gupta primesc doar putere nominală La sfârşitul secolului al V-lea Heftaliții au reluat raidurile, care nu au mai întâlnit o rezistență serioasă Imperiul divizat nu avea un conducător energic capabil, ca Skanda-gupta, să-i alunge pe invadatori Începând cu anul și timp de aproximativ o treime de secol, vestul Indiei a fost condusă de regi heftaliți, dintre care doi, Toramana și fiul său Mihirakula, erau monarhi puternici fără îndoială Al doilea este menționat în secolul al VII-lea Călătorul chinez Xuan Jiang ca un persecutor crud al budismului Nu a putut să țină multă vreme în Punjab și Kashmir, de unde a fost expulzat de unul dintre ultimii reprezentanți ai dinastiei Gupta În același timp, perșii, după ce au făcut o alianță cu turcii, au ieșit împreună împotriva hunilor, cu care au luptat acum cincizeci de ani Marele imperiu hunic, de care depindea regatul Mihirakula, a fost slăbit În , conducătorul hindus din Mandasore, Yashodharman, i-a expulzat pe hunii Mihirakula din Kashmir Cu toate acestea, invaziile repetate au dat o lovitură mortală imperiului Gupta, care s-a prăbușit în O nouă dinastie Gupta, probabil fără legături de familie cu cea anterioară, a condus Magadha până în secolul al VIII-lea În partea de nord a Gangelui, s-a format un alt stat destul de puternic - regatul Mauk-hari Capitala sa, Kanyakubja (moderna Kanauj), a rămas un centru cultural și unul dintre cele mai populate și prospere orașe din nordul Indiei până la invazia musulmană În Gujarat, o dinastie de prinți Maitrak, foști vasali ai Gupta, a devenit independentă Din unitatea politică a Indiei A Basham PARTEA ÎNTÂI Poveste Imperiul Harsha în jurul anului capitolul Epocile antice și medievale rămâne doar o amintire Această unitate a fost subminată de marile migrații de popoare care au însoțit invazia hunilor Mai întâi, un alt popor originar din Asia Centrală, Gurjars, a apărut în nordul Indiei În al doilea rând, hunii au distrus sau împrăștiat triburile războinice din Rajasthan, care a fost așezat fie de invadatori, fie de triburi sălbatice care coborau din munți: din acești nou-veniți provin majoritatea clanurilor Rajput, al căror rol va fi stabilit mai târziu În timp ce Pataliputra, fosta metropolă Gangetică, își pierdea semnificația, alte orașe au devenit centre active ale dinastiilor locale: de exemplu, capitala Maukhari era Kanauj, Pushnabhuti - Sthaneshwar (moderna Thanesar), Maitrakov - Valabhi, în Gujarat Maukhari, care erau rude prin căsătorie cu Pushyabhuti, după moartea regelui lor, i-au cerut moștenitorului acestuia din urmă să conducă ambele state Acesta a fost începutul imperiului lui Harsha Harsha a urcat pe tron în la vârsta de șaisprezece ani În cei patruzeci și unu de ani ai domniei sale, el a reușit să restaureze aproape complet imperiul Gupta și să-i restabilească parțial măreția de odinioară A devenit stăpân pe cea mai mare parte din nordul Indiei, Gujarat și Bengal și a subjugat numeroase state vecine, conducătorii cărora i-au devenit vasali Numai regele Bengalului, care nu a acceptat budismul și a capturat Magadha în timpul copilăriei lui Harsha, a fost privat de tron după rezistență activă Acest vast imperiu nu a putut să se extindă în sudul peninsulei, unde, după cum vom vedea, s-au înființat state puternice Harsha, care l-a atacat pe regele Pulakeshin II ( - ) al dinastiei Chalukya, a suferit o înfrângere severă și nu a putut învinge Narmada Fiind o personalitate puternică, Harsha a reușit să creeze un singur stat din mai multe regate, dar acesta era departe de statul centralizat al epocii Mauryan: imperiul a rămas preponderent feudal, iar atunci când Harsha a încetat să-și mențină unitatea cu puterea sa personală, a fost imediat prăbușit Harsha era o persoană talentată și energică Călătorul chinez Xuan Jiang ne prezintă pe Harsha, ca pe vremea lui Megasthenes Chandragupta, ascultând cu răbdare PARTEA ÎNTÂI Poveste plângerile supușilor lor inferiori, nu în sala de ședințe a palatului lor, ci într-un mic cort așezat pe marginea drumului Între timp, Harsha iubea fastul și era întotdeauna însoțit de o mare suită: servitori, curteni, oficiali, călugări budiști și brahmani Era constant în prietenia lui și era inepuizabil în favoruri pentru cei cărora li se extindea favoarea A iubit literatura și filozofia și a patronat scriitori, precum poetul Banya, istoriograful său, care chiar a compus piese interesante în timpul liber Perioada medievală în nordul Indiei După prăbușirea imperiului lui Harsha în nordul Indiei, începe o eră, pe care o numim Evul Mediu indian În termeni generali, în ea se pot distinge două perioade: prima, în care cea mai mare parte a Indiei a continuat să se dezvolte, practic netulburată de invazii (arabii au fost reținuți mult timp în Sind și în bazinul Indusului), iar a doua , marcată de scăderea treptată a puterii hinduse Sub atacul rapid al invadatorilor, India, care nu mai era unită într-un imperiu, a fost cucerită stat cu stat După războaie dinastice continue și feudalizarea puterii, a început o perioadă de fragmentare a statului Din punct de vedere cultural și economic, India a avut tendința să fie fragmentată: numărul școlilor literare și artistice locale a crescut, iar fiecare stat a căutat să se izoleze, folosindu-se de resursele teritoriului său și de avantajele poziției sale India a rămas o țară prosperă, în ciuda conflictelor care au sfâșiat-o Aceste conflicte constante între dinastii rivale, care au constituit istoria politică a Indiei medievale, ne sunt bine cunoscute din hărțile sculptate pe plăci de cupru și din numeroasele inscripții din această perioadă, dar detaliile lor interesează doar specialiștii După moartea lui Harsha, au izbucnit numeroase revolte Uzurpatorul Arunashwa a capturat Kanauj Apoi domnitorul capitolul Epocile antice și medievale India la sfârşitul secolului al IX-lea PARTEA ÎNTÂI Poveste Assam a ocupat Magadha A doua dinastie Gupta a domnit cândva acolo: refugiindu-se în Malwa, și-a recăpătat puterea sub Adityasen Gupta, care a fost cel mai puternic monarh din a doua jumătate a secolului al VII-lea și unul dintre ultimii conducători hinduși care a făcut sacrificii de cai La începutul secolului al VIII-lea în Kana-uja, care nu și-a pierdut atractivitatea de pe vremea imperiului, a domnit aventurierul Yashovarman, care a întemeiat statul și și-a extins în curând puterea în aproape tot nordul peninsulei Dar acest nou imperiu sa prăbușit curând sub presiunea unui conducător vecin, Lalitaditya, unul dintre conducătorii Kashmirului care a jucat un rol politic important în câmpia Gangetică De-a lungul secolelor următoare, Kanauj a căzut la rândul său sub stăpânirea unor state care revendicau hegemonie în nordul Indiei: este vorba despre Palas în est, Gurjara-Pratiharas în vest și Rash-trakutas, la care vom reveni mai târziu, vorbind despre istoria sudului Palas a capturat Kanaujul, pierzându-l la începutul secolului al IX-lea Rashtraku-acolo, și apoi a cucerit din nou Îndelungata domnie a marelui rege Dharmapala ( - ) a fost apogeul puterii lor Kanauj s-a pierdut în cele din urmă după moartea sa, dar succesorul său Devapala ( - ) era încă un conducător foarte influent și a stabilit, după cum știm, relații diplomatice cu conducătorii din Sumatra Palas a patronat budismul, care a înflorit într-o formă ușor modificată în cele patru secole de dominație și de pe teritoriul imperiului lor a pătruns în Tibet Gurjara-Pratiharas, o dinastie Rajput, a rezistat cu succes arabilor, care au ocupat Sindh în și apoi și-au atacat în mod repetat vecinii estici pe parcursul unui secol Cei mai faimoși doi conducători ai dinastiei Pratihara, Mihira Bhoja ( - ) și Mahendrapala ( - ), au împins Palas și au domnit asupra unui imperiu care se întindea până la granițele Bengalului Incursiunile Rashtrakuta în Deccan le-au distras atenția de la provinciile de nord-vest, unde se adunau noi forțe, vestind sfârșitul Indiei hinduse Cu toate acestea, slăbiți de războaie constante mai mult decât rivalii lor, nu și-au recăpătat niciodată puterea, iar în timpul secolului al X-lea au întărit puterea foștilor lor vasali Arabii s-au stabilit în Sindh, apoi în Multan, unde s-au indianizat treptat, așa cum s-au iranianizat anterior capitolul Epocile antice și medievale a fugit după cucerirea Persiei Au lăsat cea mai mare parte a pământului în seama țăranilor și au favorizat negustorii, a căror prezență a asigurat un comerț activ cu Occidentul Populația Indiei nu a suferit din cauza agresiunii Curând, turcii, care au ajuns la granițele de nord ale Persiei, au profitat de slăbiciunea suveranilor lor arabi și s-au înrădăcinat în Afganistan În , unul dintre emirii lor, devenit practic independent, Sabuktigin, a invadat mai întâi Gandhara, apoi a ocupat Peshawar Fiul său Mahmud, care a preluat tronul la Ghazni în , a lansat o serie de invazii în teritoriul indian, ale cărui state prospere, dar divizate, erau o pradă ușoară În , l-a învins și l-a capturat pe moștenitorul dinastiei Shah, Raja Jayapala, care s-a sinucis Fiul acestuia din urmă, Anandapala, a format o alianță de prinți hinduși pentru a rezista invadatorului, dar forțele lor militare nu aveau o comandă unificată, strategia și tactica lor, bazate pe folosirea elefanților de război, erau oarecum depășite, ceea ce a dus la înfrângerea de la Peshawar Între și Mahmud a condus șaptesprezece mari expediții în peninsulă Întreaga parte de vest a nordului Indiei s-a supus puterii cuceritorului; palatele și templele sale au fost profanate și jefuite, iar caravane lungi cu trofee și sclavi au fost atrase la Ghazni Kanauj și Mathura au fost capturați și tributați Între timp, Mahmud nu a rămas în India: deși musulmanii îl înalță ca pe un zelos răspânditor al islamului, căruia îi păsa de convertirea necredincioșilor și a atașat peninsula de steagul Profetului, el și-a întreprins expedițiile mai mult în scopul jafului decât ocupaţie Teritoriile din nord-vest și Punjab, precum și statele arabe Sindh, care nu mai reprezentau o amenințare pentru restul Indiei, au trecut în puterea lui Timp de aproape încă o sută cincizeci de ani, cea mai mare parte din nordul Indiei și-a păstrat încă independența În Kanauj și Varanasi, pe Gange, o nouă dinastie, Gahadavala, a stabilit un stat prosper În Rajasthan, prestigiul și puterea dinastiei Rajput din Chahamana, sau Chauhan, au crescut La est, la Khajuraho, Chandellale i-au înlocuit pe Pratihara, care fuseseră slăbiți de atacurile lui Mahmud În Gujarat, teritoriul aproape de Kathiyawar a fost capturat de o altă dinastie Rajput - Chaulukya sau Solanki PARTEA ÎNTÂI Poveste Rajputii au pus stăpânire și pe Malwa, unde dinastia Paramara a atins apogeul în timpul regelui Bhoja ( - ), care, datorită educației sale și construcției sistemelor de irigare, a intrat în legendă Dinastia Kalakuri din Madhya Pradesh a încercat să-și extindă influența în Bengal, ai cărui conducători din dinastia Pal, budiștii, și-au pierdut puterea ca urmare a războaielor interne și au fost presați de vasalii lor brahmani Senami din Orissa În ultimii ani ai independenței hinduse, nordul peninsulei devine astfel extrem de fragmentat Pe lângă principalele dinastii, despre care am vorbit mai sus, au existat și altele, mai puțin semnificative și supuse formal primei, dar practic independente pe teritoriile lor și gata să se răzvrătească împotriva suveranilor lor Prinții conservatori ai Indiei nu au aflat nimic din raidurile lui Mahmud Ei nu căutau să se unească, iar armatele lor împrăștiate erau mici, lente și imposibil de manevrat La sfârşitul secolului al XII-lea cei trei conducători principali din nordul Indiei - Prithviraja Chahamana, Jayachandra Gahadavala și Paramardideva Chandella - au luptat constant între ei În același timp, în Afganistan, noua dinastie turcică Ghurid a înlocuit dinastia Mahmud Ghaznevi, forțând ultimul său reprezentant să se refugieze la Lahore În , Muhammad Ghuri a ocupat posesiunile Ghaznavizilor din Punjab și Sindh și și-a îndreptat privirea către statele indiene Prithviraja a condus rezistența și, împăcat cu vecinii săi, a început să se pregătească pentru a respinge atacul invadatorilor În , armata hindusă l-a întâlnit pe Muhammad la Tarain, lângă Thanesar, care fusese cândva capitala marelui Harsha Muhammad a fost învins, dar în anul următor a ridicat din nou o armată De data aceasta, cavaleria musulmană de tir cu arcul a provocat o înfrângere severă lui Prithviraja, care a găsit moartea pe câmpul de luptă Rajputii îl consideră un model de cavalerism și s-au scris multe balade populare despre el Muhammad s-a întors în capitala sa, încredințând cucerirea ulterioară generalilor săi Comandantul său șef Qutb al-Din Aibak a ocupat Delhi, un oraș important al statului Chahamana, și și-a făcut fortăreața Un alt comandant, Muhammad ibn Bakhtiyar, a traversat Gange și a capturat Bihar, unde capitolul Epocile antice și medievale a organizat un masacru de călugări budiști Apoi a ocupat Bengalul aproape fără opoziție În a căzut statul Chandell, în Muhammad, care i-a succedat fratelui său ca sultan Ghurid, a fost ucis, iar comandantul său Qutb al-Din, un fost sclav, a devenit primul sultan din Delhi Unele state din Rajasthan și alte regiuni îndepărtate au putut să-și mențină mai mult sau mai puțină independență, uneori plătind tribut celor mai puternici sultani și uneori chiar rămânând practic independente Și doar câteva teritorii cu granițe naturale, precum Kashmir, Nepal, Assam și Orissa, și-au păstrat autonomia Într-adevăr, aceste state au fost întotdeauna independente; nu au depus un jurământ de credință, nu au plătit tribut prinților mai puternici ai câmpiilor și, de regulă, influența lor politică a fost neglijabilă și cu greu reflectată în soarta Indiei Din această epocă până în secolul al XVII-lea Dominația musulmană s-a extins pe tot nordul peninsulei și a anunțat sfârșitul civilizației hinduse clasice Epoca medievală în peninsulă În timp ce în nordul Indiei civilizația hindusă a început să scadă la scurt timp după epoca Gupta, în Deccan a continuat să înflorească și să se dezvolte Influența ariană s-a răspândit pe toată peninsula; principiile ariene și dravidiene s-au contopit, formând o sinteză culturală, care s-a dovedit a fi foarte fructuoasă și a jucat un rol semnificativ în dezvoltarea civilizației indiene în Evul Mediu Cele două centre de greutate erau Deccanul de vest și Coasta Coromandel Primul a fost un vast platou, care a servit fie drept pod, fie ca barieră între nord și sud; al doilea, pe coasta mării orientată spre sud-estul asiatic, era situat pe o câmpie fertilă, bogată în oameni și resurse Deloc surprinzător, istoria politică a Deccanului medieval sa învârtit în jurul luptei dintre dinastiile care exercitau puterea în aceste două domenii cheie PARTEA ÎNTÂI Poveste regiuni Între timp, existau și alte state semnificative, adesea dependente de prima, dar suficient de puternice pentru a juca uneori un rol decisiv În nordul Deccanului, dinastia Vakataka a dispărut din scenă aproape concomitent cu Gupta, și până la mijlocul secolului al VI-lea vestul și centrul peninsulei se aflau sub stăpânirea dinastiei Chalukya, care provine din Karnataka modernă În timp ce Chalukyas își extindeau stăpânirea spre nord, unde marele lor conducător Pulakeshin II (c - ) l-a învins pe împăratul Harsha, o altă dinastie, Pallava, a fost stabilită în Kanchi Sub domnia lui Mahendravikramvarman ( - ), poet și constructor, țara a devenit un focar de artă, a cărei semnificație a depășit cu mult granițele statului Dar rivalitatea dintre Pallava și Chalukya pentru dominația în sud a implicat ambele dinastii în războaie continue Capitalele lor, Kanchi și Badami, au fost confiscate de unul sau altul Slăbite de războaie, cele două mari state nu au putut împiedica crearea a două noi puteri: principatul Rasht-Rakuts, foști vasali ai Chalukyasului, și principatul Cholas, mult timp subordonat Pallava De acum înainte, războaiele au continuat între aceste noi state Pallavas în timpul secolului al IX-lea și-au pierdut importanța și au cedat dinastiei Chola Chalukyas, forțați de dinastia Rashtrakuta ( - ) și reduși la poziția de vasali, au reușit să-și recapete pozițiile pierdute și au devenit din nou stăpânii Deccanului Lupta care a fost purtată anterior între Chalukyas și Pallava a avut loc acum între Chalukyas din Kalyani și Chola Deși Chalukyas au pus mâna de mai multe ori asupra teritoriului din partea inferioară a lui Krishna, pe care l-au disputat de la Cholas, ei nu au putut în cele din urmă să-l câștige înapoi de la oponenții lor, care timp de trei secole (secolele IX-XII) și-au întărit militar și economic putere și a devenit adevărații stăpâni ai sudului Ascensiunea lor a început în timpul primilor conducători Chola, Aditya I ( - ) și Parantaka I ( - ) Dinastia Chola a atins apogeul în timpul domniilor lui Rajaraja I ( - ) și Rajendra I ( - ) Epoca lor datează de la crearea unui imperiu maritim - singurul din istoria Indiei Primul a capturat Ceylon, iar al doilea și-a extins posesiunile în delta Gangelui; acolo a pregătit durerea capitolul Epocile antice și medievale expediția noastră navală și a ocupat mai multe puncte de pe coasta Birmaniei, Malaeziei și Sumatra Scopul întreprinderii sale a fost de a pune capăt pirateriei prinților Indoneziei, care a interferat cu prosperitatea comerțului dintre sudul Indiei și China De asemenea, este posibil ca Chola să fi vrut să controleze activitatea negustorilor arabi de pe coasta de vest, care încercau să stabilească relații directe cu comercianții chinezi și intermediarii indonezieni Controlul Chola asupra Asiei de Sud-Est, însă, nu a durat mult, iar expediția navală a lui Rajendra a rămas singura din analele indiene La scurt timp după , Chola au fost expulzați din Ceylon, iar din acel moment puterea lor a început să scadă Conducătorii Pandya din Madurai au încercat în mod repetat să-și recapete independența, în timp ce presiunea Chalukyasilor s-a intensificat Sub domnia lui Vijayabahu ( - ), cuceritorul tamililor, Ceylonul intră într-o eră de prosperitate care a culminat în timpul lui Parakramabahu I ( - ), cel mai proeminent conducător sinhala Vechea capitală Anurad-hapura, distrusă în timpul invaziei tamile, a fost mutată în Polonnaruwa, ale cărei ruine mărturisesc strălucirea de odinioară Deși puterea Cholas era în scădere, ei și-au păstrat multă vreme poziția chiar în centrul imperiului lor, în regiunea situată între Kanchi și Tanjur Politica lor hotărâtă le-a asigurat securitate față de orice atac și stabilitate, ceea ce a contribuit la dezvoltarea culturii Creșterea numărului de înregistrări de donații în această perioadă este un indicator al dezvoltării economiei Particularitatea sistemului administrativ al imperiului Chola a fost determinată de influența instituțiilor locale: consiliile satelor și raionale aflate sub controlul guvernului central au introdus un element democratic în structura statului Chola au fost detronați în secolul al XIII-lea, când Hoysalas din Mysore și noua dinastie Pandya cu sediul în Madurai și-au împărțit teritoriile Islamul, deja înrădăcinat în nordul Indiei, a început să pătrundă în Deccan În timpul domniei decisivului sultan din Delhi Ala ad-Din Khilji ( - ), eunucul șef Malik Kafur, un hindus convertit, mai mulți PARTEA ÎNTÂI Poveste India în capitolul Epocile antice și medievale raiduri victorioase au devastat regiunile sudice, iar de ceva timp în extremul sud, la Madurai, a fost înființat un sultanat musulman Cu toate acestea, dravidienii nu au intrat sub stăpânire musulmană În , la câțiva ani după campaniile lui Malik Kafur, pe râul Tungabhadra a fost fondat un principat hindus independent Vijayanagar Acest nou stat, rezistând cu încăpățânare sultanilor Bahmani din nordul Deccan, și-a stabilit hegemonia pe teritoriul peninsulei din cursul sudic al râului Krishna Profitând de strategia dușmanilor lor musulmani, conducătorii din Vijayanagara au reușit să-și mențină independența până la mijlocul secolului al XVI-lea Splendoarea și prosperitatea capitalei lor sunt evidențiate de poveștile mai multor europeni: italianul Niccolò de Conti, care a vizitat India la începutul secolului al XV-lea, și călătorii portughezi Paes și Nunitsa, care au ajuns în statul Vijayanagar cam la un o sută de ani mai târziu și a fondat un birou comercial portughez în Goa Marele conducător Krishna Deva Raya ( - ), dacă ar fi trăit mai mult, i-ar fi putut alunga pe musulmani din Deccan Paes vorbeste despre el in termeni deosebit de laudatori, rari in gura unui calator european in relatie cu un monarh estic Dar Nunits, al doilea călător portughez care a vizitat Vijayanagar în timpul succesorului lui Krishna, Acyuta ( - ), este mult mai rezervat Politica eficientă a lui Krishna nu a fost continuată după moartea sa Succesorii mai slabi și-au permis să fie atrași în intrigile sultanatelor din nordul Deccan până când, în , Rama Raya a fost învinsă la Talikot de o coaliție de sultani musulmani În toată această perioadă, sudul Indiei - și în special țara tamililor - a jucat un rol important în dezvoltarea civilizației hinduse Influența ariană a acoperit extremul sud, pătrunzând în Deccan, unde Sa-tavakhanii au contribuit activ la răspândirea sa Budismul, neavând sprijinul conducătorilor, nu a putut pătrunde în Ceylon Jainismul a fost popular tocmai în statul Rashtrakutas, unde a fost creată o bogată literatură jaină Dar tradițiile vedice și hinduse, introduse de Pallava și continuate de Chola, au prins rădăcini, iar brahmanii au început să ocupe un loc din ce în ce mai important în societate sanscrit PARTEA ÎNTÂI Poveste sub influența lor a rămas multă vreme limba curții, religia și cultura Filosoful Shankara, un brahman din Kerala, a devenit în secolul al IX-lea marele reformator și unificator al hinduismului; dar în sud, și mai ales în țara tamililor, s-au dezvoltat mișcări religioase strâns legate: vișnuismul (Alvars) și shiivismul (Nayanars) Alvarii și Nayanarii, care au predicat oamenilor și au compus imnuri după exemplul brahmanilor vedici, au reînviat limba tamilă și au dezvoltat literatura Originalitatea sudului s-a manifestat cel mai clar și în dezvoltarea arhitecturii Pallavas, Chalukyas, Rashtra Kutas și Cholas au fost mari constructori și vom vedea mai jos ce temple frumoase au fost construite sub influența arhitecților dravidieni în India medievală Partea a doua Civilizaţie capitolul STATUL: VIAȚA POLITICĂ ȘI TEORIA POLITICĂ Surse India, neavând tratate politice reale precum cele produse de greci, prezintă numeroase lucrări legate de arta guvernării Administrarea puterii, dandanitsch efectuată de conducători, rajaniti, era o știință de natură strict practică Aceste lucrări tratează pe scurt aspectul pur filozofic al politicii, dar tratează în detaliu organizarea statului și politica guvernamentală Mai multe referiri la viața politică și teoria politică a perioadei pre-budiste se găsesc în literatura vedica târzie; Textele sacre budiste oferă informații mai complete Cel mai vechi și mai important tratat dedicat exclusiv artei guvernării este Arthashastra, care este atribuit lui Kautilya, faimosul ministru al Chandragupta Maurya Unii istorici consideră că autorul său este incontestabil, însă, menționarea în text a unor personaje și locuri (de exemplu, China), care cel mai probabil nu erau cunoscute hindușilor în secolul al IV-lea î Hr î Hr î Hr , precum și utilizarea a numeroase clericalisme din epoca Mauryan, ridică obiecții serioase la această cronologie Putem spune doar cu certitudine că acest text aparține epocii pre-Gupta În opinia noastră, avem de-a face cu o revizuire și adăugare a unei lucrări originale din epoca Maurya, care a fost probabil compilată de Kautilya însuși Oricum ar fi, Arthashastra conține instrucțiuni foarte detaliate privind administrația, organizarea statului PARTEA A DOUA Civilizaţie economie, război și oferă perspective valoroase asupra vieții de zi cu zi A doua cea mai importantă sursă este marele poem epic și didactic Mahabharata Cantul XII, "Shanti-Parva", conține pasaje despre metodele de guvernare și politica guvernanților, inserate în textul epopeei din primele secole ale erei noastre Mai multe inserții pe același subiect se găsesc în alte cântece ale Mahabharata, precum și într-un alt mare poem epic, Ramayana La aceasta trebuie adăugat și vastul corpus de literatură smriti, format din culegeri de aforisme în proză, sutrele, al căror scop era acela de a expune cu cea mai mare claritate și concretitate posibile prescripțiile ascunse în textele brahminice Unele erau dedicate ritualurilor solemne, altele ritualurilor domestice, iar altele, în cele din urmă, conțineau reguli de conduită în societate Aceste ultime sau dharma-sutre sunt de mare importanță pentru studiul legilor societății Creat în principal între secolele IV-V î Hr e , sunt opera diverșilor compilatori, în primul rând precum Gautama, Bodhayana, Vasistha și Apastamba Începând din primele secole ale erei noastre, sutrele în proză, inclusiv unele colecții care nu au ajuns până la noi, s-au răspândit și au fost transcrise în versuri: aceasta este dharma-shastra Cea mai faimoasă colecție este cunoscută sub denumirea de Legile lui Manu, sau mai precis Instrucția în Dharma Conform Învățăturilor lui Manu, a cărei formă finală este probabil în secolul al II-lea sau al III-lea Altele datează din perioada Gupta și medievală Comentarii lungi asupra literaturii smriti au fost compilate de mulți juriști medievali; aici, în primul rând, trebuie menționată Vijnaneshvara, care a locuit la curtea lui Vikramaditya VI ( - ) Câteva idei originale, deși imit în mare parte lucrările predecesorilor lor, pot fi găsite în Ni-tisara (Esența unei conduite iscusite), scrisă probabil în epoca Gupta, și în Nitivakyamrta (Nectarul cuvintelor despre conduita iscusită) Somadeva Suri, un autor jain al secolului al X-lea Nu trebuie uitat că toată literatura smriti este opera brahmanilor, scrisă din punctul lor de vedere Arthashastra mai "laică" diferă în multe privințe de literatura smriti capitolul Statul: viața politică și teoria politică Într-adevăr, prescripțiile acestuia din urmă nu au fost aplicate în mod regulat în multe regate, deși autoritatea sa a crescut doar cu timpul Declarațiile Smriti trebuie verificate prin compararea lor cu Arthashastra și comparându-le cu referiri la lege, maniere și obiceiuri din literatura generală, în notele și manuscrisele călătorilor străini În cele din urmă, orice istoric trebuie să-și amintească că autorii tratatelor politice și a codurilor de legislație sacră au descris lucrurile nu așa cum erau cu adevărat, ci așa cum credeau ei că ar trebui să fie Dharma, regula, legea sacră, în concordanță cu ordinea naturală a lucrurilor - iar în societatea hindusă această ordine se baza pe diversitatea claselor - a fost explicată în textele smriti Acesta este un concept etico-religios, care este un fel de ideal Dharma s-a opus în mare măsură artha - beneficiile, lumești și practice, pe care le-a predat Arthashastra Dar Arthashastra în sine a fost o lucrare teoretică ale cărei precepte nu au fost niciodată respectate pe deplin Pe de altă parte, vedem cum Ashoka, un convertit la budism, a dezvoltat conceptul de dharma și l-a pus în practică puterea regală Cele mai vechi legende despre originea puterii regale le găsim în Aitareya Brahman, unul dintre textele vedice de mai târziu (sec VIII sau VII î Hr ) Povestește despre războiul dintre zei și demoni și despre suferința adusă zeilor de dușmanii lor Apoi zeii s-au adunat și au decis că au nevoie de un rajah care să-i conducă în luptă Au ales-o rege pe Soma, iar victoria le-a zâmbit imediat Inițial, așadar, puterea regală era condiționată de necesitatea militară, iar prima datorie a regelui era să-și conducă supușii la război Puțin mai târziu, Taittiriya Brahmana repetă aceeași legendă, dar o schimbă semnificativ: zeii învinși nu și-au ales "capul", ci au oferit un sacrificiu marelui zeu Prajapati, care l-a trimis pe fiul său Indra la ei pentru a deveni regele lor În această epocă, regalul PARTEA A DOUA Civilizaţie puterea era considerată încă o instituție născută din război, dar, în concordanță cu spiritul emergent al filozofiei brahminice, necesita recunoașterea divină Regele nemuritorilor, prototipul tuturor regilor pământești, și-a primit tronul de la "Stăpânul tuturor lucrurilor", creatorul zeilor și oamenilor Din această perioadă, care a precedat apariția budismului, domnitorul este ridicat deasupra simplilor muritori prin puterea magică a marilor sacrificii regale Ceremonia de inițiere (rajasuya), care în forma sa completă a constat din mai multe sacrificii, calculate pentru un an întreg, l-a înzestrat pe rege cu putere divină În timpul ceremoniilor, el s-a identificat cu Indra "pentru că este un kshatriya și pentru că este un preot de sacrificiu" pentru cel mai mare zeu Prajapati însuși De asemenea, s-a identificat cu zeul Vishnu prin acțiuni magice, făcând trei pași pe o piele de tigru, corespunzând la trei pași, care erau suficienți pentru ca un zeu să străbată tot pământul și cerul "Cel ce este încoronat este înzestrat cu mare putere", a proclamat marele preot, adresându-se zeilor, "a devenit acum unul dintre voi; trebuie să-l protejezi" Puterea magică pe care și-a asumat-o un rege când a urcat pe tron a fost menținută și întărită în timpul domniei sale prin alte rituri, cum ar fi vajapeya, care a reînnoit puterea regelui și i-a deschis calea către o existență mai înaltă și ashvamedha sau jertfa de cai, un rit regal foarte vechi care a exaltat puterea regelui si a intarit prosperitatea statului Ritualul brahminic s-a bazat pe ideea divinității regalității și, deși în epoca ulterioară, rajasuya a fost înlocuită cu o ceremonie simplificată, și-a păstrat semnificația magică Cel puțin acesta a fost conceptul care a predominat în Doaba, centrul culturii brahmane Dar dacă printre Kuru și Pan-Chal - principalele triburi ale regiunii - secretul divin a înconjurat persoana regelui, atunci în alte regiuni i s-a acordat un loc mai modest Budiștii aveau propria lor legendă despre originea puterii regale, care nu și-a asumat un prototip ceresc, ci semăna cu o formă primitivă de contract social Această poveste este spusă de Buddha însuși, dar, desigur, exprimă ideea care s-a dezvoltat în estul Indiei, capitolul Statul: viața politică și teoria politică unde a trăit Buddha după moartea sa, mai ales că jainii, care au apărut aproape în același timp și în aceeași regiune, aveau o legendă asemănătoare În perioada anterioară a ciclului cosmic, omenirea trăia într-un fel de Eden, în care corpurile nemateriale nu aveau o formă permanentă, unde nu era nevoie nici de hrană, nici de îmbrăcăminte, și unde nu exista viață sexuală, nici familie, nici legi , fara guvern Apoi această perioadă a fost înlocuită de un proces de declin cosmic, omenirea a luat carne și a cunoscut foamea și frigul Când oamenii și-au pierdut puritatea inițială, s-au împărțit în clase (varne), relațiile lor au început să fie reglementate prin acorduri, proprietatea privată și a apărut familia De atunci, oamenii au aflat ce sunt furtul, crima, adulterul și alte crime Oamenii s-au adunat și au hotărât să numească o persoană care să mențină ordinea și să primească o parte din recoltă și din animale pentru aceasta A fost numit mahasammata ("ales de majoritate") și i s-a dat titlul de "raja" pentru că era plăcut de oameni O etimologie eronată, răspândită chiar și în sursele non-budiste, a derivat cuvântul "raja" din verbul "ranjayati" ("a plăcea") Povestea mahasammata, demnă de un mit platonic, este una dintre cele mai vechi versiuni cunoscute ale contractului social asociat în Europa cu numele lui Locke și Rousseau Astfel, mentalitatea Indiei antice, într-un mod destul de paradoxal, lega originea monarhiei cu două principii: mistic și contractual În teorie, dacă nu de fapt, concepția mistică despre regalitate va prevala în viitor Iar atunci când autorul Arthashastra, care este oarecum predispus la misticism, vorbește în favoarea teoriei contractului, el declară imediat necesitatea de a inspira poporul că toți cei care nu arată respect față de rege, care îndeplinește funcțiile de zeii Indra (regele cerului) pe pământ și Yama (zeul morții), se va întâmpla pedeapsa - atât lumești cât și cerești În altă parte, el îl sfătuiește pe rege să-și îmbrace spionii în zei și să apară în anturajul lor, astfel încât supușii săi să-l considere ca niște zei Ashoka și alți câțiva Mauryas au luat titlul de "devanampiya" - "iubit de zei" și, deși nu s-au proclamat unși PARTEA A DOUA Civilizaţie divin, dar, fără îndoială, considerate cele mai înalte ființe de origine semi-divină Vedele de mai târziu vorbeau despre crearea unui regat care se întindea până la mare, poate un ecou a ceea ce auziseră hindușii despre Babilon și Persia Odată cu Mauryas, această idee a devenit realitate și a apărut conceptul de monarh universal, chakravar-tina Îmbinat în tradiția budistă cu alte teme expansioniste ale perioadei vedice târzii, acest concept și-a găsit continuarea în hinduism Așa cum buddha apar periodic în timpul ciclului cosmic, augurați de prevestiri de bun augur și purtând semne de alegere, pentru a muta toate ființele vii pe calea iluminării, tot așa apar monarhii universali, a căror sarcină este să cucerească întregul Jambudvipa (pământul locuit) și conduc pe bună dreptate un imperiu prosper Conceptul de monarh universal era cunoscut și de jainism, iar în poemele epice numeroși conducători legendari sunt numiți digvijains - "cuceritorii celor patru orizonturi" Monarhul universal, prin voința zeilor, ocupa un loc aparte în ordinea cosmică și, ca atare, se bucura de un statut aproape divin Conducătorii ambițioși au folosit această tradiție, iar în Evul Mediu chiar s-au autoproclamat chakravartins Invaziile grecilor, Sakas și Kushans au deschis calea unor noi influențe dinspre vest și est Unii dintre regii lor, urmând obiceiul seleucizilor și al altor conducători estici, și-au luat pentru ei titlul semi-divin de tratar, care avea același înțeles ca și cuvântul grecesc soter ("salvator") Titlul simplu de "raja" pe care îl purta Ashoka nu i-a satisfăcut și au împrumutat de la perși titlul de "rege al regilor" - rajatiraja Kushanii, posibil sub influența Chinei, unde împăratul era Fiul Cerului, erau numiți "fii ai zeilor" - devaputpra Mai târziu, din epoca Gupta, orice conducător de orice importanță purta titlul de "mare rege al regilor, domn suprem" - maharajadhiraja-pa-rambhattaraka, în timp ce doar conducătorii minori vasali aveau titlul de "maharaja" Aceste influențe variate au contribuit la formarea doctrinei originilor divine ale puterii regale Apare pentru prima dată în literatura epică și în Legile lui Manu capitolul Statul: viața politică și teoria politică Această idee înaltă a unei monarhii universale a fost inspirată și de ceremoniile brahminice antice reînviate, cum ar fi sacrificiul cailor, aparent învechit în vremurile Mauryan, dar reînviat de Shunga și executat mai târziu de numeroși conducători atât la nord, cât și la sud Cu toate acestea, chiar și prinții mărunți au încercat să îndeplinească acest rit de sacrificiu într-o formă simplificată, încercând să se compare cu împărații legendari După Gupta, sacrificiile au devenit mult mai rare - ultimele urme ale acestui ritual le găsim în imperiul Chola în secolul al XI-lea - dar tradițiile dreptului divin de regalitate au continuat să existe, iar conducătorii Chola și alți prinți au fost chiar adorați în temple La începutul erei noastre, detașamente de invadatori, venite din nord-vest, au pătruns în chiar adâncurile Indiei; unii brahmani credeau că ciclul cosmic s-a încheiat și lumea va fi distrusă Într-adevăr, a început o perioadă de vremuri tulburi Au izbucnit aproape peste tot răscoale și au început revolte, jafuri și violențe Astfel, intruziunile, prin generarea fricii morbide, au contribuit la anarhie Cea mai mare nenorocire în aceste circumstanțe a fost perspectiva pierderii regelui, iar Ramayana descrie cu o tendință nedissimulata cum ar fi o țară fără un conducător Acest text și multe asemenea, evident, au avut scopul de a ridica prestigiul puterii regale și tocmai în acest sens este necesar să luăm în considerare legendele despre originea puterii regale, incluse în Mahabharata și în colecția cunoscută ca Legile lui Manu (Manava Dharmashastra) Lucrările vremii adaptează legendele antice în așa fel încât să sublinieze statutul divin al monarhului și faptul că a fost desemnat de zei să exercite funcțiile de domnitor Pretențiile tot mai mari ale prinților au fost luate în considerare cu greu și, în practică, mediul lor politic nu ținea puțin de originea lor divină În India antică, divinitatea era comună Într-un fel, fiecare brahman era un zeu, la fel ca și asceții care aveau o reputație de sfinți; iar capii de familie care efectuează sau finanțează sacrificiul erau teoretic divinizați, potrivit PARTEA A DOUA Civilizaţie cel puțin pe durata ceremoniei; în același timp, atât piatra, cât și bastonul ar putea avea o divinitate aparte În plus, zeii erau capabili să păcătuiască Dacă conducătorul era un zeu pe pământ, atunci doar unul dintre mulți alții, așa că divinitatea sa nu i-a impresionat întotdeauna pe supușii săi Budiștii și jainii au negat divinitatea regilor, cel puțin în secolul al VII-lea poetul de curte Bana, care a fost patronat de marele Harsha, a avut îndrăzneala să numească aceste superstiții invenție de sicofanți care încurcau mințile monarhilor slabi și proști, dar nu puteau înșela pe cei puternici și înțelepți Regii ca atare erau temuți cu respect, dar este puțin probabil să fi fost slujiți cu aceeași supunere ca împărații psihopati ai Chinei și Romei Funcția regalității Deși țarul avea o putere autocratică, nelimitată de carta constituțională, în realitate suveranitatea sa era limitată Puterea regală nu a avut inițial o funcție legislativă, ci a îndeplinit în principal un rol protector: domnitorul trebuia nu numai să-și protejeze supușii de eventuale invazii, ci și să asigure stabilitatea sistemului social și să garanteze tuturor posibilitatea de a trăi în conformitate cu obiceiurile vârstei și ale castei sale (varnashrama-dharma), așa cum sunt prescrise de textele sacre A trebuit să păstreze puritatea claselor și a castelor expulzând pe cei care încălcau tradiția; menține fundațiile familiale prin pedepsirea adulterului și îngrijirea unei împărțiri corecte a proprietății ereditare; ai grijă de văduve și orfani; protejează-i pe bogați de săraci luptând împotriva furtului și pe cei săraci de bogați prin pedepsirea stâlcării și asupririi; să întărească religia oferind donații templelor și brahmanilor și adesea și sectelor heterodoxe Astfel, era vorba de menținerea status quo-ului și, de fapt, funcția puterii regale se limita la aceasta; dar era o sarcină dificilă, care necesita măsuri pozitive, precum dezvoltarea irigațiilor, reducerea foametei și, mai ales, controlul activităților economice ale statului Dacă domnitorul a încălcat obiceiul religios prea evident, el este supus capitolul Statul: viața politică și teoria politică s-a certat cu condamnarea brahmanilor și a altor caste Numeroase povești moraliste despre legendara Viena arată la ce ar putea duce un astfel de comportament Conducătorul din Vena a devenit prea mândru de măreția sa divină și a interzis toate sacrificiile, cu excepția celor făcute în onoarea sa, și a încălcat ordinea socială prin încurajarea căsătoriilor între caste Înțelepții (rishis) l-au avertizat, dar Vena nu i-a ascultat În cele din urmă, înțelepții, pierzându-și răbdarea, l-au atacat și l-au ucis cu ajutorul ierbii sacre - kushi, care s-a transformat în mod miraculos în sulițe în mâinile lor Această poveste, relatată în mai multe surse, urma să servească drept avertisment constant pentru orice rege care încerca să încalce legea sacră Fără îndoială, unii conducători hotărâți au rămas nepedepsiți, dar justificarea morală a răzvrătirii împotriva unui conducător rău trebuie să fi acționat ca un factor de descurajare și, într-o oarecare măsură, le-a limitat autocrația Adesea, intrigile brahmanilor au dus la căderea unor dinastii puternice precum Nandas, Mauryas sau Shunga Mahabharata aprobă în mod expres rebeliunea împotriva unui protector despotic sau eșuat al unui monarh și declară că nu este nimic regal la un astfel de conducător și că el merită să fie ucis ca un câine turbat Puterea regală a fost forțată să ia în calcul nu numai puterea brahmanilor și legea sacră În toate tratatele politice, domnitorul este sfătuit să asculte de miniștri, care, la rândul lor, trebuie să fie fermi în opinia lor și mai mult de un conducător a fost destituit de pe tron ca urmare a intrigilor consilierilor săi Un alt factor - și nu mic - care limitează puterea autocratică a fost opinia publică Puterea raja în epoca vedica era limitată la adunările populare și populare și, deși acestea au fost ulterior desființate, conducătorul a fost sfătuit să țină cont de sentimentele oamenilor și să nu le neglijeze niciodată Jata-ka, o colecție de povești budiste, care, desigur, nu au conținut istoric, dar reflectă situația și obiceiurile din nordul Indiei cu câteva secole înaintea erei noastre, este plină de exemple de conducători răsturnați de un popor indignat Și legendarul Rama, care a devenit un model pentru conducătorii hinduși, PARTEA A DOUA Civilizaţie își exilează iubita soție Sita, deși este convins de nevinovăția ei, dar îi este frică să manifeste slăbiciune în fața supușilor săi, care se tem că prezența ei în palat va aduce nenorocire națiunii La sfârșitul perioadei noastre, marele conducător al Vijayanagara, Krishna Deva Raya ( - ), a abolit taxa de căsătorie, deoarece provoca nemulțumiri în rândul maselor Oamenii de rând din orașele indiene au fost periculos de agitați, iar domnitorul, care a jignit foarte mult opinia publică, și-a asumat mari riscuri Între timp, au fost cei care au lăudat supunerea necondiționată față de conducător, iar Mahabharata, repetând că este permis să se răzvrătească împotriva unui prinț nedemn, declară în același timp că conducătorul, oricare ar fi el, este întotdeauna mai bun decât anarhia Regele a jucat rolul de protector al societății, el trebuia nu numai să asigure protecția statului său împotriva oricărui atac extern, ci și să garanteze siguranța vieții supușilor săi, siguranța proprietății și obiceiurile tradiționale în față a unui inamic intern Conducătorul ideal trebuia să fie energic și să se gândească numai la fericirea supușilor săi Ashoka nu a fost singurul conducător al Indiei care a proclamat că toți supușii sunt copiii lui și a devenit faimos pentru activitățile sale neobosite Și Arthashastra, deși justifică orice mijloc de a obține și de a păstra puterea, dar, proclamând îndatoririle unui conducător, demonstrează o lățime de vederi, extrem de rară pentru civilizațiile antice Din toate sursele, regelui i se cere să fie sârguincios în administrarea justiției și întotdeauna disponibil pentru poporul său Mulți conducători erau aproape constant în mișcare, luând în considerare plângerile locuitorilor locali și pedepsind vasalii încăpățânați Din vremea lui Ashoka, multe inscripții din piatră sau cupru mărturisesc generozitatea pe care regii evlavioși o manifestau față de brahmani și instituțiile religioase În cele din urmă, monarhii urmau să patroneze artele, scrisul și cultura La fel ca majoritatea oamenilor din clasele superioare, erau foarte educați și le plăcea să asculte cântarea și poezia poeților de la curte Unii au fost chiar autori talentați, iar multe lucrări care le-au fost atribuite supraviețuiesc capitolul Statul: viața politică și teoria politică În principiu, familia monarhului ar fi trebuit să aparțină castei războinice sau kshatriya, dar în realitate nu a fost întotdeauna cazul Shunga, Kanwa și alte câteva dinastii indiene proveneau din casta brahmanilor; conform lui Xuan Chiang, Harsha aparținea unei familii Vaishya sau de negustori, în timp ce Nandas și poate chiar Mauryas proveneau din disprețuita castă Shudra În practică, principiul "Cel care domnește este un kshatriya" a prevalat și, ca urmare, mai multe generații de familii regale de naștere joasă au fost pur și simplu atribuite castei războinicilor Regetatea era apanajul bărbaților, dar în epoca medievală în micile state din Orissa, femeile ocupau ocazional tronul după moartea tatălui lor conducător Femeile au devenit regente pentru fiii lor mici, precum Didda și Prabhavati Gupta, iar prințesele dețineau uneori o mare putere politică Astfel, Rajyash-ri, văduva lui Grahavarman, ultimul rege al dinastiei Maukhari din Kanyakubja, a fost constant lângă fratele ei Harsha și a luat parte la ședințele consiliului Moștenirea era prin drept de naștere, dar au existat numeroase excepții, deoarece ordonanțe religioase interziceau unui moștenitor bolnav, infirm sau cu voință slabă să ocupe tronul Un prinț considerat nedemn din punct de vedere moral ar putea fi, de asemenea, deposedat de dreptul său de a moșteni tronul "Un fiu răutăcios, chiar dacă este singurul, nu se va ridica niciodată pe tron", este scris în Arthashastra Uneori, monarhii își numeau un succesor, ocolindu-l pe fiul lor cel mare, dacă credeau că el a comis un act nedemn Deci, Samudragupta a fost ales de tatăl său printre alți solicitanți în cursul unui mare darbar - o recepție regală; mai târziu bătrânul monarh și-a luat demnitatea Se cunosc exemple similare Absența unei reguli clare în materie de succesiune a fost cauza luptei dinastice și a contribuit, fără îndoială, la slăbirea puterii Moștenitorul tronului (yuvaraja) a fost adesea implicat în guvernare de către tatăl său Acest obicei era foarte răspândit, mai ales în rândul invadatorilor din nord-vest și printre Chola Saki și Pallavas au gravat adesea numele conducătorului domnitor pe aversul monedelor lor și numele moștenitorului pe revers PARTEA A DOUA Civilizaţie Moștenitorul putea primi puterea mai devreme dacă monarhul în vârstă renunța voluntar la tron, care era teoretic justificat și consacrat în tradiție Această practică a avut loc în toate epocile și aproape în toată India Uneori, renunțarea a fost urmată de sinucidere religioasă Unii conducători, dintre care cel mai faimos este Chandragupta Maurya, sub influența jainismului, au renunțat la tron și au murit de foame Alții s-au înecat în râul sacru, ca Someshvara I Chalukya ( - ) În unele principate ale Kerala, sinuciderea rituală a regilor a căpătat chiar un caracter obișnuit În unele cazuri, s-au folosit și alte metode de moștenire Astfel, moștenitorul legitim al tronului satrapilor Udjain nu era fiul regelui, ci fratele mai mic și numai când toți frații au murit, fiul cel mare al fratelui mai mare a moștenit tronul Potrivit unor rapoarte, acest sistem era cunoscut în alte state din India și era folosit aproape regulat în Ceylon A predominat în China în timpul dinastiei Shan ( - î Hr ) și a fost adoptat și de majoritatea triburilor din Asia Centrală și Africa de Est În primele zile ale existenței statului Chera în Kerala, moștenirea a trecut doar prin linia masculină, dar până în secolul al XII-lea s-a stabilit o tradiție conform căreia moștenitorul tronului nu era fiul domnitorului, ci fiul surorii sale mai mari Acest sistem, numit marumakkattayam, a funcționat în Cochin și Travancore până într-o epocă recentă Este posibil să fi fost practicat în Kerala în antichitate, apoi abandonat și reintrodus câteva secole mai târziu Există și alte indicii ale moștenirii feminine în India antică, și anume folosirea foarte frecventă a matronimiei în titlurile regale, deși această practică nu era obișnuită în nicio stare semnificativă Dacă regele moare fără moștenitor, puterea era exercitată de înalți oficiali ai statului, până când curtenii, nobilimea, miniștrii, preoția și negustorii bogați alegeau în mod colectiv un nou conducător Deci, de exemplu, nobilimea Kanyakubji a predat tronul lui Harsha când Grahavarman a murit fără copii Gopala (secolul al VIII-lea), fondatorul dinastiei Pal din Bengal și Bihar, a fost ales conducător de nobilimea și persoanele de onoare ale țării Nandivarman capitolul Statul: viața politică și teoria politică ( - ), încă copil, a fost numit conducător Pallava în Kanchi de o adunare de nobili și miniștri Există și alte exemple în analele din Kashmir Sistem cvasi-feudal În India antică, nu exista într-adevăr un sistem feudal în sensul său occidental Mult mai târziu, după invaziile musulmane, rajputii au dezvoltat ceva asemănător cu feudalismul european Cu toate acestea, a existat, dacă nu în sensul deplin al cuvântului, un sistem feudal, atunci cel puțin apropiat de acesta, care se baza pe un concept special de suzeranitate și care poate fi numit cvasifeudalism Deja în timpul perioadei vedice târzii apar liderii tribali, dependenți de cei mai puternici Termeni precum adhiraja și samrat, adesea traduși prin "împărat", par să fi însemnat de fapt stăpânirea asupra unui număr de vasali Politica expansionistă a conducătorilor din Magadha avea ca scop crearea unui stat centralizat, dar în epoca Mauryan, cele mai îndepărtate provincii ale imperiului aparțineau prinților vasali Până la căderea mauryenilor, statul indian consta dintr-un teritoriu de stăpânire directă, înconjurat de state vasale mai mult sau mai puțin supuse "împăratului" Acești vasali aveau proprii lor vasali - lideri tribali mici care purtau titlul de rajah Sistemul indian era diferit de cel european: relația suveranului cu vasalul, cel puțin teoretic, nu era bilaterală Supunerea a avut loc prin cucerire Conducătorul învins și-ar putea păstra tronul jurând credință învingătorului Literatura epică și smriti, puternic opusă oricărei politici de cucerire, lăuda acest mod de rezolvare a conflictelor Când statul cucerit nu a fost anexat, ci adus în vasalitate, aceasta a fost numită "cucerire doar" - dhar-mavijaya Și deși ulterior mulți conducători, precum Samudragupta, au ignorat legea și au anexat imperiului lor teritorii cucerite, tradițiile au condamnat această practică PARTEA A DOUA Civilizaţie Gradul de putere exercitat de suveran a variat considerabil Teoretic, vasalul trebuia să plătească periodic un omagiu "împăratului" și să îi ofere asistență militară și financiară în timpul războiului Unele ceremonii impuneau prezența lui la curtea suveranului, iar panegiricii în onoarea marilor conducători medievali menționează cu siguranță bijuterii pe turbane care străluceau ca valurile mării când vasalii se închinau în fața stăpânului lor În edictele sale, vasalul era obligat să indice numele și titlul suveranului înaintea celui al său Uneori un reprezentant al suveranului se afla în capitala vasalului Fiii unui vasal puteau fi crescuți cu prinți ai sângelui și să servească drept pagini la curtea monarhului, iar fiicele lui puteau fi luate în haremul imperial Un vasal a servit adesea ca ministru al suveranului său sau își putea face ministrul sau favoritul un prinț vasal Prin urmare, în epoca medievală, poziția unui ministru coincidea adesea cu cea a unui vasal, iar guvernatorul unei provincii, numit de rege, aspira să devină un prinț vasal sau un conducător independent Fiind un suveran puternic, un vasal major (ma-hasamanta) avea propria sa administrație și o armată Printre numeroasele pericole care amenințau bunăstarea domnitorului, răzvrătirea vasalului a jucat un rol important Istoria Deccanului de Vest cunoaște multe astfel de exemple Dinastia Chalukya, în lupta împotriva pallavelor, a fost înlocuită de vasalul lor Dantidurga Rashtrakuta, care și-a fondat propria dinastie în și i-a transformat pe Chalukyas în mici vasali Dar două secole mai târziu, dinastia înlăturată a reușit să-și recapete puterea, smulgând-o de la succesorii slăbiți ai Rashtrakuta și a menținut-o până la sfârșitul secolului al XII-lea, când vasalii săi Yadavas, Kakatya și Hoy-sals au împărțit în cele din urmă imperiul De fapt, cei mai puternici și mai îndepărtați vasali erau aproape independenți, iar supunerea și tributul plătit, de care domnitorul era mândru, erau minime A fost suficient ca Samudragupta să accepte delegația sinhaleze, care a adus daruri și s-a îndreptat către el cu o cerere de a construi o mănăstire budistă și deja se lăuda cu dominația sa asupra Ceylonului și a regelui său capitolul Statul: viața politică și teoria politică Spre deosebire de acești mari vasali, care erau adevărați regi în zonele lor respective, conducătorii mai mici nu aveau mai multă putere decât micii proprietari de castele din Anglia sau Franța medievală, deși pretindeau titlul de rajah Cât de puțin contau poziția și titlul lor este dovedit de povestea păstrată în inscripția din Bihar despre un negustor care, după ce a servit regelui care trecea prin sat, a fost ridicat la demnitatea de rajah la cererea sătenilor Acești mici suverani din Evul Mediu vor deveni unul dintre factorii dezintegrarii imperiale Colectând taxe și acționând ca intermediari între stat și populație, ei vor căuta să înlocuiască guvernul central atunci când își va pierde autoritatea Feudalismul, pe care Imperiul Mauryan l-a evitat și care nu se conturase încă sub Gupta, avea să se înființeze doar în India medievală Oligarhii și republici Deși India antică era caracterizată de o monarhie, existau societăți tribale conduse de oligarhii Termenul de "republică", prin care sunt desemnați, este criticat de unii istorici, dar această critică ni se pare nejustificată Republica romană, nefiind o democrație, a fost totuși o republică și avem dovezi că în unele comunități indiene, organizate ca republică, guvernul era format dintr-un număr mare de persoane Literatura vedica menționează pe scurt mai multe societăți tribale de acest tip, iar textele sacre budiste vorbesc despre republici situate în principal în pintenii Himalaya și în nordul Biharului De regulă, ei depindeau de state mai puternice, dar își păstrau independența internă Așa a fost, de exemplu, tribul Shakya, care trăia la granița Nepalului modern și căruia îi aparținea Buddha Potrivit acelorași surse budiste, care sunt destul de dubioase în opinia noastră, Lichchava avea cel puțin rajas: prin rajas aici, fără îndoială, ar trebui să înțelegem toate capitolele PARTEA A DOUA Civilizaţie clanuri eligibile pentru a fi alese la adunarea tribală Sursele jainiste raportează un consiliu intertribal de treizeci și șase de șefi care a decis politica Lichchhava, Mallas și triburile unite în timpul războiului împotriva regelui Ajatashat-ru În fruntea confederației se afla raja "suprema", înzestrat cu putere executivă, care, la fel ca raja shakyas, era numit pe viață și transmitea adesea acest titlu moștenitorilor săi Este sigur să spunem că organizarea comunității budiste, atribuită prin tradiție lui Buddha însuși, a reprodus una dintre aceste "democrații" tribale - poate Shakyas Călugării se întâlneau regulat pentru a decide treburile comunității Decizia a necesitat aprobarea unanimă a călugărilor prezenți Diferențele de netrecut au fost soluționate de un consiliu de bătrâni Pe vremea lui Buddha, triburile independente, unite sau împrăștiate, s-au trezit într-o poziție dificilă, trecând prin presiune internă din cauza schimbărilor în ordinea socială și economică și a presiunii externe din statele din estul Indiei Am văzut că Shakyas și uniunea tribală Briji au fost capturate în momentul morții lui Buddha și că primii nu și-au putut recâștiga independența Buddha, în ciuda dispoziției prietenești a conducătorilor, era profund atașat de vechea organizație republicană și, cu puțin timp înainte de moartea sa, avea să reamintească triburilor Briji că siguranța lor depindea de păstrarea tradițiilor și de convocarea regulată a adunărilor populare India de Est a suferit foarte mult din cauza politicilor expansioniste ale unor conducători, unde triburile cu un sistem "republican" aveau să supraviețuiască mult mai mult Unele sunt menționate în poveștile antice despre invazia lui Alexandru și sunt menționate în Mahabharata Despre existența lor până în secolul al V-lea n e Numeroase monede și câteva inscripții scurte mărturisesc Cea mai semnificativă ar fi fost republica Yaudhey din nordul Rajasthanului, care a bătut monede găsite în număr mare și purtând legende curioase Tribul Malawi corespunde poate tribului Malli, care, potrivit istoricilor greci, a trăit în Punjab pe vremea lui Alexandru De-a lungul timpului s-a mutat capitolul Statul: viața politică și teoria politică la sud, deoarece monedele sale au fost găsite în Rajasthan și a dat numele Malwa, o regiune la nord de Narmada centrată pe Udjain Majoritatea acestor triburi occidentale, ca urmare a politicii agresive a lui Samudragupta din secolul al IV-lea devenit vasali ai Gupta În viitor, istoria nu le menționează: probabil că au dispărut odată cu invazia hunilor Despre organizarea lor nu știm practic nimic: cel mai probabil era de natură mai mult sau mai puțin feudală și era alcătuită dintr-un număr mare de lideri tribali mărunți subordonați unui "rege" pe care ei înșiși l-au numit și care nu puteau acționa fără acordul lor Sfetnici și servitori regali "Roata nu se rostogolește de la sine", spune Arthashastra, "așa cum gestionarea este imposibilă fără ajutoare Prin urmare, regele ar trebui să numească consilieri și să le asculte sfaturile În fruntea guvernului era un consiliu - mantri-parishad, care era format din oameni de vârstă și experiență considerabile, aleși cu grijă de rege Numărul lor, potrivit unor texte, variază de la șapte la treizeci și șapte, dar cel mai probabil nu a depășit opt până la zece persoane Acesta nu este un cabinet în sensul modern al cuvântului, ci un organism consultativ fără funcții specifice La început, el a jucat un rol consilier și trebuia să-l ajute pe rege, dar nu să se descurce; dar toate sursele spun că consilierii aveau dreptul de a vorbi liber iar regele trebuia să țină cont de părerea lor Într-adevăr, acest consiliu avea adesea mari puteri El ar putea face unele afaceri în absența regelui și, după cum mărturisesc inscripțiile lui Ashoka, să ia unele decizii minore fără știrea lui În cronicile Kashmirului, există chiar un caz în care consiliul l-a îndepărtat pe rege, a instalat un alt prinț și i-a interzis să-și numească succesorul Au fost luate măsuri extraordinare de precauție pentru a păstra secretul discuțiilor, deoarece spionii dușmanilor interni și externi ai regelui nu au moștenit în căutarea informațiilor Surse Un Basham PARTEA A DOUA Civilizaţie se raportează că nu numai femeilor, ci chiar și păsărilor vorbitoare, cum ar fi papagalii și mynas, ale căror abilități de vorbire erau mult exagerate în India antică, li sa interzis să se afle lângă sala de consiliu Deși Arthashastra recomandă ca regele să aleagă miniștri în funcție de meritul lor personal, în epoca ulterioară majoritatea consilierilor confidențiali și chiar un întreg corp de angajați și-au primit funcțiile prin moștenire Înregistrările Chandell raportează că cinci generații de consilieri și-au exercitat succesiv funcțiile sub șapte conducători - și există multe exemple similare Uneori puterea era exercitată de ministru, în timp ce regele îndeplinea doar o funcție onorifică Acest lucru s-a întâmplat în epoca ulterioară în statul Marathas, unde descendenții lui Shivaji au fost înlăturați complet de către Peshwas - miniștri ereditari, iar această situație a predominat în Nepal până de curând În Vijayanaga-ra, bătrânul Rama Raya, care a fost învins la bătălia de la Talikota, care a grăbit căderea ultimului mare imperiu hindus, nu era conducătorul de drept, ci era ministrul ereditar numit de Sadashiva, care mai târziu a fost ucis de fratele lui Rama Raya Funcțiile consilierilor nu au fost întotdeauna clar definite și limitate, iar nomenclatura lor sa schimbat semnificativ De regulă, exista un prim consilier, sau mantrin, numit adesea mahamantrin) sau un mare consilier Sub conducătorii ortodocși, purohita sau preotul de curte, era foarte influent, iar documentele acestei epoci arată clar că înainte de a lua o decizie finală, regele trebuia să se consulte personal cu el Păzitorul Trezoreriei și Supraveghetorul Finanțelor, numiți în Arthashastra respectiv sannidhat-ri și samahartri, erau persoane foarte importante, la fel ca "ministrul războiului și păcii" - sandhi-vigrahika, funcție care apărea, se pare, doar în epoca Gupta El corespundea ministrului modern al Afacerilor Externe, dar avea puteri militare mai largi și îl însoțea adesea pe rege în campaniile militare Pradvivaka, consilier juridic și judecător șef, a jucat un rol important în India medievală; senapatsch, sau șeful armatei, era o persoană influentă; mahakshapatalika, unul capitolul Statul: viața politică și teoria politică temporar primul secretar şi deţinător al arhivelor, desigur, a asistat la şedinţele consiliului În principiu, regele și consiliul nu au exercitat cu adevărat puterea legislativă în sensul nostru Cel mai adesea, decretele regale (shasans) nu creau legi noi, ci erau doar decrete referitoare la cazuri speciale Dharma și obiceiurile stabilite erau considerate inviolabile, iar deciziile regale erau doar un apendice la legea brahminică Între timp, regii care aveau opinii divergente au emis uneori edicte care constituiau de fapt noi legi: Ashoka este cel mai faimos exemplu în acest sens Corpul secretarilor și angajaților răspundea de corectitudinea prezentării decretelor guvernamentale, iar aici s-au luat măsuri extraordinare pentru a evita cea mai mică greșeală În vremurile Chola, de exemplu, decretele au fost scrise pentru prima dată de către cărturari la dictarea regelui, iar această primă ediție era supusă controlului martorilor competenți Înainte de a fi promulgate, decretele au fost copiate cu grijă și certificate din nou de un anumit număr de martori (până la treisprezece persoane) În cazul unei concesiuni de pământ și privilegii, un înalt funcționar al curții era responsabil de executarea decretelor regale Arhivele erau păstrate cu grijă, totul era supus controlului, iar funcționarii guvernamentali erau adesea oameni importanți Din cele șapte categorii profesionale în care Megasfen a împărțit populația Indiei, două erau guvernamentale; membrii ultimei, a șaptea, clasă, "care discută despre activitățile sociale", sunt probabil consilieri, iar membrii penultimului, "gardnici", par să corespundă superintendenților (adhi-aksha) ai Arthashastra Pe lângă slujitorii pe care i-am amintit, Arthashastra enumeră mulți alții: supraveghetori care se ocupă de moșiile regelui (pământuri și turme), păduri, produse forestiere, pământuri necultivate, comori și mine; aur și argintar regal, supraveghetor al hambarelor publice de cereale, supraveghetor al comerțului, taxe de drum și vamă, ateliere de tors și țesut, abatoare, scrisori de călătorie și navigație Cei care erau angajați în treburile militare erau responsabili de atelierele de arme, de cai, elefanți, care și trupe; cu toate acestea, era mai mult despre funcționarii publici, PARTEA A DOUA Civilizaţie decât despre armată, dacă este posibil să se facă distincția clară între aceștia și alții Festivalurile populare erau controlate de superintendenții de jocuri, băuturi alcoolice și prostituție Ashoka a creat o nouă clasă de slujitori, dharma mahamatra, sau oficiali de cult, a căror sarcină era să controleze activitățile întregii organizații religioase și să supravegheze implementarea noii politici a împăratului Această categorie de slujitori a existat atunci sub diferite denumiri în multe imperii, precum și agenți care administrau pământuri regale donate instituțiilor religioase Astfel, în epoca Mauryan, toate aspectele vieții unui individ erau controlate de guvern, cel puțin pe cât posibil Și deși ulterior niciun stat nu a realizat așa ceva, idealul Arthashastra nu a dispărut complet Guvernul nu numai că reglementa activitățile economice ale țării, dar avea o pondere semnificativă în aceasta Toate minele, precum și pescuitul, exploatarea perlelor și a sării, aparțineau statului, care le aproviziona cu sclavi și criminali drept forță de muncă sau închiria industria întreprinderilor private - caz în care domnitorul lua drept plată un procent din producție Silvicultură - producția de lemn - era proprietatea statului Existau terenuri agricole mari "naționalizate", cultivate fie de funcționari publici, fie în sistem de mătaș; produsele au mers la hambare publice de cereale Statul deținea ateliere de tors și țesut, unde lucrau femei de origine scăzută Armeriele și șantierele navale erau monopol de stat, iar navele erau închiriate pescarilor și comercianților Cu alte cuvinte, statul omniprezent nu lăsa loc inițiativei private O astfel de birocrație ierarhizată nu a scăpat de rutina administrativă Arthashastra propune să pună în fruntea fiecărui serviciu persoane responsabile, care să nu permită speculații excesive și să aibă grijă ca angajații să nu abuzeze de puterea lor; autorul adaugă că funcționarii trebuie schimbați frecvent și că un angajat guvernamental nu poate lua o decizie fără a se raporta la superiorul său capitolul Statul: viața politică și teoria politică Arthashastra raportează remunerația a numeroși oficiali guvernamentali și oferă o listă detaliată a salariilor Cu toate acestea, există multe ambiguități aici, deoarece sunt enumerate doar numerele fără indicarea bancnotelor și a perioadei de plată: probabil pentru o lună, iar moneda este cel mai probabil o tigaie de argint În orice caz, un lucru este clar: nivelul de trai al "marilor servitori regali", precum și al celor mai înalți funcționari ai Republicii Indiane moderne, era mult mai ridicat decât nivelul de trai al compatrioților lor mai puțin norocoși Primul sfetnic, purohita, moștenitorul pre-numit, prima soție, regina mamă, preceptorul regelui și preotul principal primeau lunar patruzeci și opt de mii de pana, în timp ce servitorii mai mici, slujitorii palatului și paznic, a primit doar şaizeci Incomparabilă era situația unui țăran care lucra pe pământurile statului, care primea doar un sfert din pana și o parte din produsul natural Această ultimă cifră este atât de nesemnificativă încât pana trebuia să fie cu siguranță o monedă de argint, altfel un simplu cazan de cupru ar costa mai mult decât câștiga un muncitor agricol într-un an Aceste date se referă la epoca Mauryan și la perioada următoare Ulterior, se va răspândi practica de a acorda funcționarilor publici venituri din sat sau raion; cu toate acestea, acest sistem era cunoscut înainte și a favorizat dezvoltarea structurilor cvasi-feudale ale Indiei medievale administratia locala În India antică, statul era împărțit în provincii, iar acestea, la rândul lor, în regiuni și districte În timpul Mauryan și Guptian, guvernatorul unei provincii era numit direct de rege și aparținea de obicei familiei regale Mai târziu, această funcție, devenită ereditară, l-a transformat adesea într-un prinț vasal Am menționat deja acest proces și putem urmări dezvoltarea lui dintr-o serie de înregistrări ale Bengalului de Vest lăsate de guvernatorii conducătorilor Gupta în secolele al V-lea și al VI-lea Vorbim despre trei generații succesive de guvernatori, dintre care prima, Shiratadatta, a fost pur și simplu un uparika, adică un vicerege; cu declin PARTEA A DOUA Civilizaţie guvernul central sub Budhagupta, succesorii au luat titlul de uparika-maharaja; întrucât își dețineau funcția mai mult prin drept de naștere decât prin numire, le lipsea doar puțin pentru a deveni regi Într-adevăr, multe dinastii independente au fost întemeiate în acest fel, când guvernanții au devenit mai puternici decât stăpânii lor Cel mai adesea, guvernanții erau cei care numeau șefii raioanelor; acesta din urmă (echivalentul prefecţilor noştri) exercita atât funcţii judiciare cât şi administrative La acest nivel, cel puțin în unele regiuni ale Indiei, reprezentantul guvernului era asistat de un consiliu, întrucât, conform evidențelor Gupta deja menționate, șeful districtului lua decizii după consultarea unei adunări de persoane onorabile Orașele aveau și propriile lor consilii Potrivit lui Megasthenes, Pataliputra, capitala mauryenilor, era condusă de un grup de treizeci de oameni, formând șase comisii, dar acest lucru nu este confirmat de alte surse și pune la îndoială acuratețea informațiilor sale Dar unele localități care au bătut propriile monede trebuiau să aibă o autoguvernare locală semnificativă Sovieticii existau în orașe și sate din diferite părți ale Indiei, în special în statul Chola, unde erau foarte activi De regulă, guvernatorul era cel mai important element al administrației locale El era cel care se ocupa de colectarea taxelor și supraveghea respectarea legii și ordinii cu ajutorul poliției, agenților secreti și al armatei În orașele mari exista o garnizoană, iar comandantul lor, dandanayaka, putea fi însuși guvernatorul Sistemul de management descris în Arthashastra și-a asumat cel mai strict control asupra activităților tuturor locuitorilor orașului În acest scop, a fost creat un personal numeros de mici angajați, numit gopa, care, de regulă, lucrau din când în când și erau responsabili de colectarea taxelor și de veghea asupra fiecărei familii Aceștia au înregistrat nu doar nașterile, decesele, veniturile și cheltuielile familiilor de care erau responsabili, ci chiar și vizitele care le-au fost făcute și orice eveniment important care i-a preocupat Ei au transferat aceste informații către serviciile municipale pentru stocare; acelaşi lucru s-a întâmplat şi la sate Nu știm sigur dacă sistemul recomandat în Arthashastra a fost aplicat cu strictețe, dar Megas- capitolul Statul: viața politică și teoria politică uscator de par marturiseste ca arhivele au fost actualizate si atent monitorizate Guvernatorul era responsabil cu întreținerea drumurilor și siguranța la incendiu I-a fost încredințat să prevină asemenea dezastre sociale precum foametea, inundațiile și ciuma și să ajute victimele administratia satului Satul, sau grama, a fost întotdeauna o unitate administrativă În sud și uneori în nord, raioanele au fost clasificate în funcție de numărul de sate pe care le includeau: de la * Nidgundi-zha ( sate) până la Gangavadi ( ) Această ultimă cifră este în mod clar o exagerare, dar nu uitați că orice așezare, chiar alcătuită din mai multe colibe în mijlocul junglei, se numea grama O așezare cu o mie de vetre putea fi considerată și un sat - nu exista o distincție clară între un sat și un oraș Chiar înainte de epoca Mauryan, colectorii de taxe guvernamentale erau responsabili pentru un anumit număr de sate, în timp ce nivelul inferior al controlului de stat era exercitat de două autorități care au supraviețuit până în zilele noastre: șeful satului și consiliul satului Poziția celui dintâi era de obicei ereditară, deși era adesea perceput ca un reprezentant al monarhului și putea fi rechemat de acesta Conducătorul era unul dintre cei mai bogați țărani, iar funcția sa fie îl scutea de impozite, fie îi permitea să primească cadouri în natură și uneori ambele În marile centre rurale a fost o persoană foarte importantă, a avut mai mulți asistenți și anume: un contabil, un paznic și un perceptor de taxe Aceste funcții erau adesea transmise de la tată la fiu și erau recompensate pe același principiu ca și funcția de șef În unele surse, șeful satului acționează ca un despot local Gamabhoyaka, un personaj frecvent în poveștile Pali Jataka, este mai reprezentativ pentru conducător decât pentru populație, are putere asupra sătenilor, le impune o amendă pentru infracțiuni minore și îi trimite în exil pentru vinovăție gravă În repetate rânduri în basme țăranul PARTEA A DOUA Civilizaţie apelează la justiția monarhului și cere protecție împotriva abuzurilor șefului satului Cu toate acestea, de obicei, șeful satului acționează mai mult ca un purtător de cuvânt al intereselor locuitorilor El era responsabil de securitatea satului, iar în sud, unde consiliile erau mai active, aceasta era funcția lui principală Satele erau amenințate de invaziile din statele vecine sau raidurile triburilor sălbatice din munți și din junglă Pe vremea invaziilor, detașamentele de tâlhari se plimbau prin țară, iar furtul vitelor era o tradiție în rândul arienilor și dravidienilor În absența unei autorități centrale puternice, disputele dintre sate și furtul de animale duceau uneori la lupte De-a lungul Deccanului se găsesc viragale, sau "pietre-erou", ridicate în memoria unui războinic care a fost ucis "protejând vitele" și care s-a dovedit adesea a fi un șef al satului În Evul Mediu, acest slujitor regal și-a găsit locul în sistemul feudal, care a fost moștenit de marile monarhii Textele menționează rar consiliul satului, care a existat între timp în toată peninsula indiană În majoritatea statelor, el nu a fost considerat un element al mașinii statului Tratatul juridic în care este menționat pe scurt afirmă fără echivoc că consiliul și-a primit puterile de la rege, dar aceasta este, desigur, o interpretare eronată Nu avem nicio dovadă că consiliul a acționat vreodată în numele autorității regale Era independent de guvern și își îndeplinea funcțiile sub orice dinastie domnitoare Cu toate acestea, monarhii sudici l-au recunoscut în cele din urmă oficial și a jucat un rol important în imperiul Chola Nu avem niciun document cu privire la componența acestui consiliu din nordul Indiei, unde dovezi incontestabile ale existenței sale apar abia după cucerirea musulmană și este posibil ca la acea vreme să nu se fi aflat nici măcar în valea Gangelui În sud, componența consiliului varia în funcție de obiceiul local În unele sate din Deccan, toți șefii clanurilor au luat parte la întâlnire, dar este posibil ca un anumit număr de persoane de onoare să fi format un consiliu mai restrâns În altă parte, satele erau conduse de comitete, adesea alese prin tragere la sorți Pe teritoriul statului Chola, în Uttaramerur, o mică așezare de brahmani, în agrahara, există înregistrări, dintre care cele mai vechi datează din secolul al X-lea î Hr și care ne oferă informații detaliate capitolul Statul: viața politică și teoria politică informații despre obiceiurile și societatea locală Satul era împărțit în treizeci de sferturi, iar în consiliu era inclus câte un reprezentant din fiecare, care era desemnat prin tragere la sorți în fiecare an Consiliul cuprindea cinci subcomisii, dintre care trei erau responsabile pentru livezi, pentru rezervoare și irigații, pentru soluționarea disputelor; funcțiile celorlalți doi rămân neclare Membrii consiliului nu primeau un salariu și puteau fi eliberați de sarcini dacă făceau ceva nedemn Pentru a fi ales în consiliu, trebuia să dețină o casă și o bucată de pământ și să ai între treizeci și cinci și șaptezeci de ani Membrii Consiliului au fost aleși doar pentru un an și nu puteau fi realeși decât după trei ani Aceste ultime două condiții, care existau în Uttaram-rur, se regăsesc în statutele consiliilor altor sate, ale căror arhive au ajuns până la noi Peste tot regula generală era vârsta medie a alesului - nu mai mică de patruzeci de ani Multă vreme, realegerea unui membru de consiliu demisionat a fost strict controlată, fără îndoială pentru a evita corupția și a împiedica pe cineva să câștige mai multă putere Astfel, rudele apropiate ale pensionarului nu aveau dreptul de a fi alese în consiliu timp de cinci ani, iar pensionarul însuși putea fi reales doar după zece ani Aceste consilii din sudul Indiei au soluționat disputele, s-au ocupat de chestiuni care nu intră sub jurisdicția guvernului, au fost responsabile pentru colectarea impozitelor, au determinat cuantumul impozitelor individuale și au negociat cu reprezentantul regelui un impozit colectiv de la satul Pământurile necultivate erau proprietatea lor și aveau dreptul să le vândă Au executat lucrări publice precum irigații și construirea drumurilor Sovieticii au jucat astfel un rol activ în viața comunității Finante publice Toate tratatele politice afirmă în unanimitate că o guvernare eficientă este posibilă numai atunci când trezoreria statului este plină: India a stabilit un sistem fiscal regulat chiar înainte de era Mauryan Principalul a fost întotdeauna un impozit pe teren, numit în mod obișnuit bhaga (literal "cota"), care se ridica la un anumit PARTEA A DOUA Civilizaţie procentul de randament Literatura smriti dă cifra ca o șesime; între timp, Megasthenes raportează un sfert, iar Arthashastra chiar o treime pentru pământurile fertile Probabil că, sub stăpânirea liberală a lui Ashoka, era obișnuit să percepe un sfert din recoltă Ca de obicei, chiria era plătită în mărfuri, în Jataks angajații sunt menționați că măsurau cerealele înainte de a fi trimise la hambarele statului Dar au folosit și un sistem care avea să se răspândească ulterior și conform căruia taxa era fixată în avans pe baza unei evaluări contractuale a producției În epoca medievală, în multe sate, în special din sud, impozitul pe teren a fost înlocuit cu o plată anuală în numerar Legea prevedea numeroase scutiri și reduceri; de exemplu, terenurile nou cultivate au fost scutite de taxe timp de cinci ani, în cazul unei recolte slabe, se prevedea scutire totală sau parțială de taxe Beneficiile au fost, de asemenea, oferite unui sat care implementează un proiect comunitar de irigare sau o altă întreprindere de folos public Formal, întreaga recoltă a fost impozitată, dar uneori taxele au fost reduse, astfel încât cerealele rămase să fie suficiente pentru semănat și hrănire viitoare până la următoarea recoltă Abia în epoca medievală, conform unor dovezi, s-au stabilit cote fixe de impozitare Conform legii sacre sau dharmei, care determina drepturile și îndatoririle fiecărei categorii sociale, femeile, copiii, studenții, cărturarii brahmani și asceții nu erau impozitați, de asemenea, pământurile aparținând brahmanilor și templele erau scutite de taxe Dar, în practică, multe instituții religioase plăteau taxe, dar tarifele lor erau mai mici decât cele prevăzute pentru țăran Pe de altă parte, categoriile de societate care erau în defavorizare erau supuse unor taxe suplimentare, în special în sud; acestea erau, în primul rând, persoane angajate în meșteșuguri considerate disprețuitoare, cum ar fi prelucrarea pielii, și în al doilea rând, necreștini - musulmani și ajivik Pe lângă impozitul de bază pe teren, țăranul trebuia să plătească anual anumite taxe fixe și diverse taxe, de exemplu, pentru apa provenită dintr-un rezervor sau capitolul Statul: viața politică și teoria politică dintr-un canal deţinut de rege Mai existau taxe asupra animalelor si animalelor si la orice fel de produse agricole si lactate În sud, se percepeau taxe pentru locuințe, magazine și "echipamente materiale": un războaie de țesut, o roată de olar sau o presă de ulei Multe dintre aceste îndatoriri mergeau la nevoile satului Potrivit Arthashastra, comercianții plăteau taxele către antapalas, angajați care erau responsabili pentru starea și siguranța drumurilor Această îndatorire era însă un fel de asigurare, întrucât Antapalii erau obligați să despăgubească prejudiciul suferit de comerciant în cazul unui jaf Este îndoielnic dacă acest sistem a funcționat ulterior în mod regulat în statele în deficiență, dar probabil a funcționat aproape în forma prescrisă în timpul Mauryan Taxa de import a orașului era percepută la porțile orașului Potrivit Arthashastra, toate produsele de bază, cum ar fi cerealele, untul, zahărul, faianța și textilele ar trebui să fie impozitate cu douăzeci la sută din valoarea lor, cota de impozitare pentru alte produse variand de la cincisprezece la cinci la sută Taxele de pe piață au fost la fel de variate, dar cifra de zece la sută din vânzări menționată de Megasthenes nu este confirmată de nicio sursă indiană Toți artizanii erau obligați să plătească lunar o sumă echivalentă cu una sau două zile lucrătoare, dar această taxă a fost înlocuită cu ceva de genul impozitului pe venit, în funcție de profitul mediu zilnic În cele din urmă, a existat corvee (vishti)> care nu ar fi trebuit să fie prea împovărător pentru oameni Când regele și slujitorii săi călătoreau prin țară, ei aveau dreptul să ceară îndeplinirea sarcinilor sub formă de muncă sau furnizarea de hrană, ceea ce punea uneori micile comunități rurale într-o poziție dificilă Această obligație de muncă forțată și taxe în natură a fost practicată în unele state indiene până de curând Sistemul unei impozitări atât de complexe implica contabilitate și control strict Culegerea de povești "Jataka" menționează angajații locali - rajugahaka, sau geodezi (eventual rajuka - în inscripțiile lui Ashoka) Megasthenes notează că pământul PARTEA A DOUA Civilizaţie a fost atent atent Transmiterea proprietății era considerată legală doar dacă era înscrisă în cartea funciară, iar această tranzacție, precum și numele arhivarului care atesta legalitatea, erau adesea menționate în actul de proprietate, sculptat pe o placă de cupru În statele bine organizate, registrele cadastrale erau ținute cu grijă Din păcate, scrise pe material fragil, s-au prăbușit în timp Cheltuielile cu impozitele au devenit împovărătoare în cazul recoltelor slabe sau în timpul domniei regilor lacomi În ja-taks se pot găsi numeroase referiri la atrocitățile angajaților locali și la țăranii care își părăsesc satele în masă pentru a evita impozitele grele Unele înregistrări arată proteste, dar de multe ori legea s-a întors împotriva celor care nu-și puteau plăti impozitele Tracturile avertizează asupra pericolelor abuzurilor în sistemul fiscal Setea de profit i-a forțat pe contribuabili să ceară mai mult decât erau obligați să plătească, dar acest lucru amenința să facă puterea regală nepopulară Există principii generale minunate care se regăsesc în toate textele: cheltuielile fiscale nu ar trebui să împiedice comerțul și economia; regele trebuie să adune taxe de la supușii săi, așa cum o albină adună polen - fără să rănească floarea; impozitele trebuie să fie stabilite în așa fel încât să lase un profit contribuabilului; mărfurile comerciale trebuie evaluate o singură dată; taxele nu pot fi majorate fără avertisment prealabil Desigur, conducătorii, preocupați de bunăstarea supușilor lor, trebuiau să urmeze aceste principii Teoretic, sistemul fiscal trebuia să garanteze protecția pe care fiecare contribuabil avea dreptul să o aștepte de la stat în schimb Acest lucru se reflectă în mituri și legende Legenda lui Manu ne spune că acest conducător al vremurilor arhaice, numit de Brahma, s-a ferit de putere de teamă să nu fie responsabil pentru păcatele oamenilor Dar oamenii, spune legenda, aveau atât de mult nevoie de guvernare, încât s-au angajat să-și ia păcatele asupra lor și i-au promis lui Manu o parte din recoltele și turmele lor dacă îi va proteja Versiunea budistă a naturii contractuale a regalității conține o promisiune similară Conform capitolul Statul: viața politică și teoria politică Potrivit unor surse, acest tratat se bazează pe următorul principiu: dacă regele nu își îndeplinește îndatoririle, nu are dreptul moral de a percepe impozite, iar sarcina greșelilor comise de supușii îi revine parțial Mai exista o justificare a dreptului regelui la impozite, recunoscută din diverse surse: domnitorul este proprietarul pământului și apei în statul său; impozitul pe cereale şi pe alte produse agricole constituie astfel un fel de rentă plătită proprietarului Această noțiune, precum și noțiunea de protecție și securitate achiziționată prin impozit, a stat la baza dreptului cutumiar în India antică Între timp, o serie de surse refuză să-l vadă pe adevăratul proprietar al pământului în rege Așa că, într-una dintre jatakas, prințul îi spune iubitei sale că nu-i poate da regatul său, deoarece nu îi aparține Când legendarul rege Vishvakarman Bhauvana a predat pământul preoților, însăși zeița pământului a apărut și l-a pedepsit, declarând că nu are dreptul să facă acest lucru Un comentator medieval, bazat probabil pe această veche legendă, a declarat că regele nu putea dispune de pământ pentru că aparținea comunității avocat din secolul al XVI-lea Nilakantha precizează că pământul aparține proprietarului său și că regele are doar dreptul de a percepe impozit pe teren Unii istorici moderni au contestat existența conceptului de proprietate regală în India antică Dar această teorie se bazează pe o interpretare greșită a textelor, al cărei scop este destul de clar Poate că regii nu au deținut întotdeauna resurse de pământ și apă pe întreg teritoriul statului lor În acest punct, ca și în multe altele, opiniile diferă, dar documentele arată că majoritatea juriștilor au susținut principiul proprietății regale În practică, faptul că țarul deținea pământul a avut puțin efect asupra situației țăranului, care își plătea impozitele în mod regulat O precizare interesantă: "Arthashastra" arată clar că țăranul era lipsit de pământ nu numai în caz de neplată, ci și dacă nu și-a cultivat în mod corespunzător pământul; dar nu există dovezi că această măsură a fost aplicată în mod regulat Sistemul despre care am vorbit mai sus a funcționat în multe variații în întreaga Indie pre-musulmană; dar cateodata PARTEA A DOUA Civilizaţie necesitatea era mai presus de lege Potrivit juriștilor, în cazul unor dificultăți financiare grave, regele era îndreptățit să ia măsurile cele mai decisive și represive pentru a-și păstra tronul El ar putea crește taxele pe termen nelimitat, să stabilească împrumuturi forțate pentru bogați, să anuleze privilegii și beneficii pe viață, să confisque rezervele de aur deținute de aurari și argintari și chiar să deposedeze organizațiile religioase, în special sectele heterodoxe Cronicile din Kashmir și alte câteva surse confirmă că uneori regii au luat aceste măsuri extreme Între timp, trebuie recunoscut că, drept justificare pentru astfel de acțiuni, toate textele indică nu numai pericolul din partea inamicilor externi sau interni, ci și necesitatea combaterii sărăciei în caz de foamete, inundații sau ciume Avem multe informații despre veniturile domnitorului și mult mai puțin despre cheltuieli O mare parte din veniturile statului au fost tezaurizate, iar bogăția statelor indiene este evidențiată de călătorii străini și cronicile care descriu prada luată de invadatorii musulmani Tezaurul, plin de nenumărate comori, a fost, în ochii contemporanilor, principala sursă a puterii regale și o garanție a prosperității statului Această concepție a avut consecințe inevitabile Stocurile uriașe de metale prețioase și bijuterii, care au fost puse în circulație doar în caz de urgență, au fost ineficiente și au stârnit inevitabil invidia monarhilor vecini Comorile regale, a căror existență a fost menționată de primii călători musulmani, au devenit unul dintre motivele invaziilor care au dus în cele din urmă la căderea Indiei hinduse Infracțiuni și infracțiuni Megasthenes îi prezintă pe hinduși ca fiind zeloși pentru legi și afirmă că crimele și infracțiunile erau foarte rare printre ei Mărturiile chinezului Fa Xian și ale călătorilor arabi medievali confirmă observația acestuia Doar Xuan Jiang sparge oarecum această idilă Dimpotrivă, din capitolul Statul: viața politică și teoria politică Potrivit surselor juridice indiene, devine evident că țara era neliniștită: pericolul amenința atât viața oamenilor, cât și proprietatea acestora Când civilizația ariană s-a dezvoltat și a înflorit la începutul erei noastre, ea a atras triburi încă sălbatice sau semicivilizate care s-au stabilit în orașe și sate În timpul erei Mauryan, aceste așezări erau adesea supraaglomerate Țăranii săraci și locuitorii munților au inundat în zonele rezidențiale, unde duceau adesea o existență mai mizerabilă decât în fostele lor locuri de reședință Unii dintre acești exilați s-au alăturat rândurilor proscrișilor și hoților, fără de care, se pare, nici un oraș din India antică nu ar putea face Pentru a combate criminalitatea, Arthashastra sfătuiește la două ore după apusul soarelui să stabilească un stațion de acces și să o elimine cu două ore și jumătate înainte de zori Sursele ulterioare vorbesc despre o castă de hoți profesioniști care au dezvoltat metode speciale și au avut manuale speciale dedicate "artei" lor Jaful a făcut furori și în mediul rural, unde numeroase bande de tâlhari existau încă din epoca lui Buddha La începutul secolului al VII-lea Xuan Jiang relatează că aceștia erau bandiți ereditari care și-au jefuit și și-au ucis victimele, așa cum ar fi făcut mai târziu stranglerii Caravanele comerciale, chiar și cele bine protejate, erau deseori jefuite Criminalitatea a fost astfel o problemă serioasă, deși cei mai puternici conducători ai Indiei antice au reușit să o facă față, așa cum mărturisesc majoritatea călătorilor străini Pedepsele pentru infracțiuni și infracțiuni erau asigurate de autoritățile locale și comandanții de garnizoană care aveau la dispoziție forțe semnificative, precum și de agenții secreti care jucau rolul de detectivi Vegherii făceau serviciu de noapte în orașe și sate, iar în unele regate medievale existau agenți speciali, duhsadhasadhaniki, care erau responsabili cu prinderea criminalilor Stranglers - o sectă de adepți ai lui Kali care au comis crime rituale fără sânge - strangulare cu o batistă PARTEA A DOUA Civilizaţie Sistem juridic În micile monarhii care au existat înainte de epoca Mauryan, regele însuși a exercitat puterea judiciară: a luat în considerare cazurile și a dat sentință împotriva hoților Dar ulterior administrarea justiției a fost încredințată slujitorilor și doar chestiunile de trădare și apel au fost transmise regelui În statele medievale, administrarea justiției era încredințată unuia dintre membrii consiliului regal - pradvivaka, care îndeplinea funcțiile de judecător suprem Compoziția instanțelor s-a schimbat de-a lungul timpului și pe regiuni, dar se știe că indienii au preferat mai mulți judecători în locul unui singur Arthashastra vorbește despre o instanță de trei judecători pentru zece sate, urmată de tribunale districtuale și provinciale Manu recomanda o instanta formata din prad-vivaka si trei asesori; în drama "Carul de lut" apare o instanță, condusă de judecătorul-șef - adhikaranika> care este asistat de un negustor bogat - shreshthin și un reprezentant al castei grefierului - kayastha Cuvântul pentru Chief Justice vine de la adhikarana, "datoria guvernamentală", deci se referă la un angajat cu funcții atât administrative, cât și judiciare Au fost impuse cerințe speciale asupra calităților personale ale angajaților din justiție Judecătorii trebuiau să fie educați, evlavioși, pe cât de imparțiali, pe atât de umani și răbdători Pentru a preveni orice fel de corupție, care, cu toate acestea, era larg răspândită, deși condamnată, judecătorilor și părților li s-a interzis să comunice între ei până la finalul procesului Potrivit Arthashastra, onestitatea judecătorilor a fost testată periodic de către provocatori, iar Vishnu Smriti prevede ca cei găsiți vinovați de abuz sau nedreptate a unui judecător să exileze și să confisca proprietăți - cea mai severă pedeapsă la care ar putea fi supus un brahman Sperjurul era considerat o crimă, iar pe cei vinovați îi așteptau nu doar diverse pedepse corporale, ci și o sută de existențe nefericite în reîncarnările viitoare În procesele penale, pentru a căuta probe, au folosit capitolul Statul: viața politică și teoria politică orice probe, dar în dreptul civil, unele persoane, și anume femei, cărturari brahmani, angajați, minori, invalizi, datornici și foști condamnați, nu au putut depune mărturie În cele din urmă, membrii castelor inferioare nu puteau depune mărturie împotriva membrilor castelor superioare Pentru a verifica veridicitatea mărturiilor au fost oferite teste, care se bazau adesea pe cunoștințe de psihologie Pentru a dovedi vinovăția inculpatului, care a trezit suspiciuni serioase, acesta putea fi supus audierii cu prejudiciu Torturile avute în vedere nu au fost întotdeauna deosebit de crude, biciuirea fiind folosită cel mai des Brahmanii, copiii, bătrânii, femeile bolnave, nebune și însărcinate erau teoretic scutiți de interogatoriu, iar femeile nu puteau fi supuse decât la torturi ușoare Atât în procesul civil, cât și în cel penal, s-a recurs și la calvaruri pentru a rezolva o problemă controversată fără a o aduce în judecată Acest lucru este rar menționat în textele antice, dar mai târziu această practică a devenit larg răspândită Autorii smriti-ului nu au pus prea mare încredere în calvaruri, iar de regulă, aplicarea acestor teste se limita la cazuri dubioase, când nu existau dovezi directe ale corectitudinii acuzatului Sunt menționate mai multe tipuri de calvaruri, în special încercarea prin foc și apă; deosebit de interesant este proba plugului cu plug, când acuzatul trebuia să atingă cu limba un plug de fier înroșit: dacă nu era ars, era declarat nevinovat; psihologia a jucat ultimul rol la acest test, pentru ca daca acuzatul s-ar simti vinovat, glandele salivare nu ar putea functiona normal, i s-ar usca gura si cu siguranta i-ar arde limba! Megasthenes notează că indienii nu cunoșteau procedurile legale, iar acest lucru poate fi adevărat pentru epoca Mauryan, dar deloc caracteristic unei epoci ulterioare În orice caz, numeroși brahmani, cunoscători în drept, nu au format niciodată un corp de avocați profesioniști Abia spre sfârșitul perioadei care ne interesează clasa juriștilor în sensul modern al cuvântului începe să se dezvolte Potrivit mai multor tratate ale perioadei târzii, procurorul a fost implicat în proces, PARTEA A DOUA Civilizaţie ale căror servicii au fost plătite de o parte interesată de proces Potrivit unei alte surse, orice savant brahman avea dreptul să-și exprime opinia din banca judecătorilor Pedepse penale Pedepsele aplicate infractorilor decurgeau din două obiceiuri foarte vechi, amenda pentru vărsare de sânge și pedeapsa pentru încălcarea ritualurilor Primul, care a reprezentat o răscumpărare de la victimă sau de la rudele ei apropiate a dreptului la răzbunare, se regăsește, ca și încercarea, la care vom reveni, în numeroase coduri de legi originale, de exemplu, printre germani și merovingienii Al doilea are o origine religioasă și este asociat cu ritualul vedic Ideea de pedeapsă religioasă este întotdeauna prezentă în scriitorii evlavioși ai smriti-ului Primele sutre prevăd următoarele pedepse în caz de crimă (altele decât uciderea unui brahman): o mie de vaci pentru uciderea unui kshatriya, o sută pentru o vaishya și zece pentru o sudra sau femeie de orice castă Vitele au fost date regelui, care a ordonat ca acestea să fie trimise rudelor victimei - cu excepția taurului, care era cota domnitorului În sursele ulterioare, sensul inițial al amenzii ca drept de răzbunare cumpărat este pierdut, iar vitele sunt văzute ca un dar răscumpărător care trebuie făcut brahmanilor Răscumpărarea rămâne, însă, baza tuturor tipurilor de amenzi, care, printre alte sancțiuni, caracterizează sistemul penal al Indiei antice Amenda se aplica pentru orice încălcare a legii, cu excepția celor mai grave infracțiuni, iar mărimea acesteia putea ajunge la confiscarea completă a averii Toate aceste amenzi constituiau o sursă tangibilă de venit pentru stat, iar multe statute medievale privind taxele percepute într-un sat sau district menționează dreptul de a plăti amenzi către instanța locală Un condamnat care nu putea plăti o amendă a căzut în robie până când datoria a fost achitată Întemnițarea este rar menționată în textele smriti, dar toate celelalte surse indică faptul că a avut loc Ashoka s-a lăudat că a eliberat mulți prizonieri în timpul domniei sale Conform tradiției ulterioare, capitolul Statul: viața politică și teoria politică La începutul domniei lui Ashoka, înainte de convertirea sa, prizonierii din închisori au fost supuși unor torturi teribile și nimeni nu a ieșit în viață de acolo Xuan Jiang raportează că închisoarea a fost o pedeapsă comună folosită în timpul domniei lui Harsha Arthashastra menționează și munca forțată în minele deținute de stat, ceea ce a echivalat cu o închisoare deosebit de dură Multe infracțiuni erau pedepsite cu mutilare și pedepse corporale, ale căror numeroase forme sunt descrise în tratate Aceste torturi au fost considerate cel mai adesea ca ispășire și se credea că, fiind pedepsit în această viață, criminalul a scăpat de efectele nocive ale crimei sale în încarnarea viitoare Pedeapsa cu moartea a fost instituită ca pedeapsă pentru numeroase infracțiuni și a luat diferite forme Spre deosebire de sutrele anterioare, Arthashastra prescrie pedeapsa cu moartea pentru crimă, chiar dacă aceasta a avut loc ca urmare a unei lupte sau ceartă, victima, care a murit în șapte zile Au fost condamnați la spânzurare pentru răspândirea de zvonuri false, pentru tâlhărie și pentru furtul de elefanți sau cai Au fost condamnați să ardă de vii pentru că au conspirat împotriva regelui, pentru că i-au pătruns în haremul cu forța sau viclenia, pentru că i-au ajutat pe dușmani, pentru că au incitat nemulțumirea în armată, pentru că au ucis un tată, mamă, frate, fiu, ascet, pentru incendiere Uciderea era pedepsită cu tăierea capului sau furtul unei turme de vite Distrugerea cu răutate a barajului a fost condamnată la înec pe loc O femeie care și-a ucis soțul sau copiii a fost amenințată cu otrăvire, ardere pe rug sau stropire Un civil care a furat bunuri militare a fost condamnat să fie împușcat cu arcul Aceste infracțiuni supuse pedepsei cu moartea și metodele ei recomandate sunt date în Arthashastra Autorul său este destul de indulgent cu privire la infracțiunile sexuale, în timp ce Manu prescrie moartea pentru majoritatea cazurilor de adulter și viol, mai ales în formele perverse Implicarea, la care erau de obicei condamnați infractorii, este rar menționată în tratatele juridice, dar există dovezi ample în acest sens în literatura de specialitate Pedeapsa cu moartea și-a avut oponenții săi, iar discuțiile despre avantajele și dezavantajele sunt proeminente în Mahabharata Oponenții pedepsei cu moartea și prea grele PARTEA A DOUA Civilizaţie pedepsele, contrar așteptărilor, nu s-au bazat pe teoria non-violenței, care recunoștea valabilitatea atât a pedepselor cu moartea, cât și a războiului; s-au ghidat doar de considerente umaniste, subliniind că mutilarea și închisoarea prelungită provoacă adesea suferință persoanelor nevinovate - în special soțului și familiei persoanei condamnate Avocații măsurilor extreme au obiectat la aceasta că nevinovatul trebuie să sufere împreună cu criminalul, pentru ca societatea să fie protejată de anarhie și ca oamenii să poată respecta legea sacră O astfel de poziție era destul de de înțeles pentru perioada de neliniște și ceartă când a fost creată această epopee Ideile umane, probabil inspirate de budism, și-au găsit aplicarea în perioada Gupta, când pedepsele pentru infracțiuni erau oarecum atenuate Fa Xian la începutul secolului al V-lea constată că în nordul Indiei nu exista pedeapsa cu moartea și că majoritatea infracțiunilor și infracțiunilor erau pedepsite cu amenzi și numai în cazuri deosebit de grave prin amputarea mâinii Călătorul chinez poate exagera, dar din mărturia sa se poate concluziona că pedeapsa cu moartea a fost rară Două secole mai târziu, Xuan Jiang a remarcat că în timpul domniei lui Harsha, condamnații nu au fost executați, ci au fost închiși pe viață într-o temniță Ulterior, pedeapsa cu moartea a fost reintrodusă, iar criminalii au fost adesea victimele sacrificiilor umane, dar unele dintre sentințele pronunțate în perioada medievală ni se par surprinzător de blânde, chiar și după standardele moderne O înregistrare Chola din sudul Indiei menționează pedeapsa de a oferi nouăzeci și șase de berbeci pentru a menține un foc constant în lampa templului, la care a fost condamnat un bărbat care a lovit un ofițer; Evident, a fost o penalizare personală Se pot găsi exemple de pedepse relativ ușoare pentru criminali Obiceiul răzbunării nu a dispărut în sud, dar dacă ucigașul se putea împăca cu familia victimei sale, el a fost supus unei pedepse ușoare Legea a iertat furtul de alimente in cantitati mici, savarsit pentru a nu muri de foame În epoca ulterioară, legea a protejat viața multor animale Astfel, uciderea deliberată a unei vaci a fost considerată una dintre cele mai grave crime capitolul Statul: viața politică și teoria politică Sistemul penal descris în textele Smriti prevedea o gradare a pedepselor în funcție de castă Un brahmin care a făcut rău unui Kshatriya a trebuit să plătească, conform lui Manu, o amendă de cincizeci de pana și, respectiv, douăzeci și cinci și, respectiv, doisprezece pana pentru că a făcut rău unui Vaishya și unui Shudra Pentru membrii castelor inferioare care i-au jignit pe cei care se aflau mai sus pe scara socială, pedepsele erau mult mai severe Același lucru a fost și în ceea ce privește numeroasele crime și infracțiuni: principiul egalității tuturor în fața legii era absolut străin de mentalitatea indiană Unii brahmani de la sfârșitul perioadei vedice au încercat să se ridice deasupra legii La sfârșitul ceremoniei de învestitură regală, șeful brahmanilor care oficia s-a întors către mulțimea adunată și a declarat: "Iată-ți regele, O kuru, pentru că regele nostru este [zeul] Soma" Casta preoțească a cerut întotdeauna numeroase privilegii legale pentru sine Potrivit majorității surselor ortodoxe, membrii acestei caste nu erau supuși pedepsei cu moartea, nici torturii, nici nici unei forme de pedeapsă corporală; cea mai grea pedeapsă cu care se putea confrunta era bărbierirea rituală, urmată de confiscarea proprietății și exilul Cu toate acestea, smritis-ul lui Katyayana permite pedepsirea brahmanilor vinovați de avort spontan, uciderea unei femei nobile sau furtul de aur; "Arthashastra" adaugă răzvrătire la astfel de crime Brahman, conform aceleiași colecții, ar putea fi marcat cu fier încins, iar eroul "Căruțului de lut" este un brahman care este amenințat cu tortură și condamnarea la moarte Unii autori, în loc să reducă și să atenueze pedepsele pentru membrii claselor superioare, dimpotrivă, au cerut înăsprirea acestora Aceste clase erau într-adevăr supuse unor reguli de conduită mai stricte decât cele ale castelor inferioare, iar infracțiunile comise de membrii lor erau considerate mai grave Astfel, conform Legile lui Manu, un sudra trebuia să plătească o amendă de opt ori mai mare decât valoarea obiectului furat pentru furt, în timp ce un vaishya, un kshatriya și un brahmin trebuiau să compenseze prejudiciul, respectiv, în șaisprezece, treizeci și de două şi şaizeci şi patru de ori mai mult PARTEA A DOUA Civilizaţie Cazurile pe care le-am menționat au fost luate în considerare de către instanțele țariste Litigiile și infracțiunile minore erau de competența altor instanțe Acestea erau consilii sătești, consilii de castă și corporații Literatura juridică le recunoaște necondiționat competența, doar că activitățile lor s-au limitat la luarea în considerare a disputelor intragrup Pe cei vinovați îi puteau condamna la amenzi sau la exil, care era pedeapsa maximă, iar aceste instanțe au jucat probabil un rol la fel de important în viața comunității ca și destinele regale Din păcate, știm foarte puține despre funcționarea lor servicii secrete Poate cel mai nepopular aspect al sistemului politic al Indiei antice este sistemul de spionaj Cea mai detaliată descriere a acesteia este dată de Arthashastra, al cărui autor consacră două capitole organizării serviciilor secrete și le menționează pe acestea din urmă pe parcursul lucrării India apare în fața noastră ca o țară construită ierarhic în care spionii și agenții secreti au activat la toate nivelurile, de sus până jos Depindeau de "centre de spionaj" cărora le furnizau informații, uneori criptate, și unde își primeau sarcinile Între timp, aceste centre nu erau responsabile pentru toate serviciile secrete, deoarece existau agenți speciali care raportau direct țarului sau ministrului Spionii au fost recrutați din toate categoriile sociale, fără distincție de gen Ca agenți secreti puteau fi recrutați brahmani incapabili de a-și asigura existența, negustori care se aflau într-o situație dificilă, frizeri, astrologi, simpli servitori, prostituate, țărani Exista o categorie aparte - sat-ri, orfani, atrași de spionaj încă din copilărie, precum și asceții și ghicitorii, care stârneau o încredere deosebită a publicului, ceea ce le permitea să culeagă informații greu de obținut pentru alții În cele din urmă, a existat un cadru de mercenari recrutați dintre asasinii profesioniști, a căror sarcină principală era să omoare dușmanii regelui ori de câte ori era necesar pentru a evita un proces public; dar au făcut-o capitolul Statul: viața politică și teoria politică de asemenea diverse misiuni secrete și periculoase privind stăpânul lor Metodele de spionaj folosite în India antică au atras adesea critici, care, însă, nu erau întotdeauna justificate În orice epocă, un guvern fără servicii secrete ar fi neputincios dacă ar avea doar poliție cinstită pentru a pedepsi crimele, iar toate civilizațiile antice au avut agenți secreți, deși ei poate să nu fi fost atât de organizați precum cei menționati în Arthashastra " Sistemul de spionaj indian se deosebea de poliția politică a unor state moderne, deoarece rolul său nu se limita la suprimarea unei rebeliuni sau la combaterea puterii regale nemulțumite: era considerat nu doar un instrument menit să mențină inviolabilitatea puterii existente, ci era parte integrantă a mecanismului de stat Una dintre sarcinile principale ale spionului era să prevină și să descopere comploturi împotriva regelui și să efectueze supraveghere atât în palatul prințului moștenitor, cât și în mahalale Țarul a folosit un provocator pentru a testa loialitatea miniștrilor, generalilor și judecătorilor Într-o țară străină - în mod deschis sau potențial ostil - agentul a colectat informații despre forțele și planurile inamicului și, de asemenea, a stimulat o rebeliune și a organizat asasinarea regelui inamic și a miniștrilor săi În calitate de ofițer de poliție, el era responsabil de prevenirea criminalității Pentru a face acest lucru, a vizitat, a deghizat, taverne, bordeluri și case de jocuri de noroc, a ascultat conversații cu beția și i-a urmărit îndeaproape pe cei care i se păreau prea bogat Dar activitățile agenților secreti erau de natură pozitivă Au apelat la serviciile spionilor pentru a afla opinia publică În povestea lui Rama, spionul îl informează pe rege că supușii săi pun la îndoială castitatea lui Sita Într-adevăr, serviciile secrete au asigurat cea mai directă legătură între domnitor și poporul său Ei au contribuit la susținerea popularității regelui Una dintre sarcinile spionului era să spună povești pretutindeni slăvindu-și domnitorul, să-l laude public, să stea de vorbă cu cei care criticau administrația - într-un cuvânt, să facă propagandă activă care să mențină PARTEA A DOUA Civilizaţie autoritatea puterii Nu avem nicio dovadă că critica moderată la adresa regelui sau a instituțiilor statului a fost aspru pedepsită Evident, în mâinile unui despot, serviciile secrete erau un instrument ticălos de represiune, dar sub o guvernare justă puteau juca și un rol pozitiv și util politic Relațiile dintre state Razboi si pace Respectul pentru lege părea să fie important pentru hinduși când era vorba de relații individuale, de familie sau de clasă, dar în sfera relațiilor internaționale era diferit Câteva minți strălucitoare au recunoscut perniciozitatea războaielor de care a suferit peninsula indiană aproape pe toată durata istoriei sale, dar nu au fost băgați în seamă Este posibil ca Ashoka să fi fost singurul conducător al Indiei antice care a întrerupt tradiția războaielor de cucerire Și într-o singură poveste, Buddha intervine într-un război tribal între Shakya și vecinii lor, Koliya, și convinge părțile în conflict să încheie un acord Budismul a fost deosebit de popular în rândul burgheziei comerciale, iar descrierea ocazională în textele budiste a dezastrelor care vin odată cu orice conflict poate exprima protestul timid al Vaishyas împotriva expedițiilor militare care le împiedicau comerțul Dar războiul a fost privit ca o activitate normală a statului, chiar și de către regii care au adoptat budismul Potrivit majorității tratatelor politice, existau "șase moduri de a face politică": pace, război, anticiparea unei lovituri din partea inamicului, atac, alianță și "jocul dublu" de a face pace cu un inamic și de a continua să lupte cu celălalt Arthashastra citează un vechi autor, Wataviyadhi, pentru care existau doar două realități politice: pacea și războiul Dar pentru Kautilya, presupusul autor al Arthashastra, lumea era doar unul dintre cele șase state politice posibile; ceilalţi cinci au avut atitudini diferite faţă de război Relațiile pașnice sunt transparente și nu au nevoie de intrigi, capitolul Statul: viața politică și teoria politică în timp ce războiul este un lucru subtil și complex Scopul ei nu este gloria, ci bogăția și puterea Această lucrare a fost scrisă pentru un rege care a visat să devină un împărat precum Mauryas și conține sfaturi să nu intri la război imediat Există și alte modalități de a câștiga putere, cum ar fi intriga și asasinatul, care ar trebui să fie întotdeauna preferate războiului și la care se recurge ca ultimă soluție Dacă regele suferă o înfrângere decisivă, el trebuie să se predea în speranța de a-și păstra tronul și de a se răzbuna pe cuceritorul său Arthashastra nu spune nimic despre regulile războiului, fixate de legea sacră, dar este evident că consideră cucerirea "îndrăzneață", care se opune războiului "drept", drept cea mai benefică și dezirabilă Totuși, într-o secțiune care nu corespunde sensului general al operei, autorul sfătuiește să facă vasal regelui învins și se manifestă ca un susținător al imperialismului uman Învingătorul trebuie să facă tot posibilul pentru a se împăca cu poporul cucerit; dacă economia țării este distrusă de război, plata impozitelor ar trebui amânată; miniștrii regelui învins trebuie aduși în slujba cuceritorului, iar legea și ordinea trebuie restabilite cât mai repede posibil; când regele se află pe teritoriul cucerit, trebuie să se îmbrace după obiceiul țării și să țină seama de tradițiile locale Este clar că pentru autorul Artha Shastra, războiul nu este doar un mijloc de îmbogățire, ci și o modalitate de a construi un mare imperiu Textele de natură mai ortodoxă exprimă un punct de vedere diferit Potrivit acestora, ar trebui să lupți în principal pentru glorie și nu pentru profit Războiul nu este doar o modalitate de a atinge un anumit scop: este parte a dharmei marțiale Din momentul urcării sale pe tron, regele trebuie să-și atace vecinii A existat un cod militar de onoare pe care Arthashastra nu îl menționează Potrivit unor surse ulterioare, cum ar fi Legile lui Manu, bătălia ideală este un turneu mare cu multe reguli; un războinic pe un car nu poate ataca un infanterist; nu poți ucide un dușman care fuge, un rănit, care și-a pierdut arma sau cere milă; Armele otrăvite nu pot fi folosite A accepta un tribut de loialitate de la învins, lăsându-i teritoriile sale, a fost o recompensă justă pentru învingător PARTEA A DOUA Civilizaţie Aceste reguli nu au fost întotdeauna respectate Eroii Mahabharata le încalcă destul de des, uneori la ordinul consilierului lui Krishna însuși, iar motivele acestor încălcări sunt explicate de circumstanțe sau de necesitate Numai regele, încrezător în victorie sau înfrângere, putea să adere la respectarea exactă a legilor războiului Când șansele erau mici, preocuparea pentru propria siguranță a răsturnat inevitabil toate regulile Dar existența normelor cavalerești, stabilite probabil de o tradiție foarte veche și codificate după epoca Mauryan, trebuie să fi atenuat cumva cruzimea războiului atât pentru armată, cât și pentru civili Este dificil să numim o altă civilizație antică care să arate o atitudine atât de umanistă față de război Alături de aceste reguli, în textele ulterioare există un concept de onoare militară, care nu este în Arthashastra, care este în general foarte raționalist Zborul a fost considerat cea mai mare rușine Vina regelui cade asupra soldatului învins dacă a fugit, iar el va suferi pentru asta după moarte, dar un soldat ucis în luptă intră imediat în numărul aleșilor Acest ideal marțial își găsește expresia cea mai deplină în jauhar, ultimul sacrificiu efectuat de prinții Rajput în epoca medievală, când ei înșiși, familiile și gardienii lor, femei și copii, s-au ars de vii în interiorul castelului, în timp ce trupele luptau în afara acestuia ziduri ultima ta luptă Spiritul literaturii epice a pătruns în viața de zi cu zi și nu se mai credea că un câine viu este mai bun decât un leu mort Dar prescripțiile Artha-shastra nu au rămas în general o literă moartă și nu toți regii Indiei medievale, care au suferit înfrângere, au fost gata să se sacrifice pe ei înșiși și pe familiile lor Și dacă mai mulți conducători au rezistat până la capăt invadatorilor musulmani, atunci au fost mulți alții care au încercat să evite acest lucru, au devenit afluenți și și-au păstrat astfel starea, slăbiți sub stăpânirea mlecchasului - barbari Timp de câteva secole, India medievală, după ce a scăpat de invazii, și-a recâștigat libertatea, dar, spre deosebire de China, nu a reușit să creeze un singur imperiu mult timp Unul dintre motivele dezintegrarii a fost, fără îndoială, teritoriul extins al peninsulei, dar împărații chinezi au făcut față unei situații similare capitolul Statul: viața politică și teoria politică dificultate noah Factorul decisiv a fost incapacitatea majorității conducătorilor de a crea un sistem eficient de guvernare, puternic în tradițiile sale și care nu depinde de mila volubilă a regilor După declinul imperiului lui Harsha, ultimul dintre marile state unitare, India s-a dezintegrat în mici regate rivale, mai mult sau mai puțin independente, care au fost supuse rând pe rând de noi invadatori Într-un asemenea mediu politic, nu este de mirare că relațiile interstatale au purtat amprenta machiavelianismului Teoreticienii pedanți au dezvoltat chiar și un fel de cod care determina regulile care trebuiau respectate într-un joc atât de complex și priceput precum căutarea puterii Acesta este așa-numitul sistem de "cercuri" - mandale, care poate fi rezumat astfel: regele, ale cărui teritorii se află în centrul cercului, este numit "aspirând la cucerire" Regele, ale cărui posesiuni se află în vecinătatea unui cuceritor puternic, este un "dușman": "Dacă se află într-o situație critică, trebuie atacat; dacă are puțină putere și nicio speranță de ajutor, el poate fi detronat sau persecutat și slăbit În spatele inamicului se află un "prieten" - un aliat natural al cuceritorului Până în acest punct, sistemul cercului pare relativ simplu și logic, dar teoreticienii au mers mai departe În spatele prietenului se află "prietenul inamicului", iar după el - "prietenul celuilalt" De la granița opusă statului cuceritor se distribuie o nouă serie de adversari și potențiali aliați: "cel care apucă de călcâie" este un aliat al dușmanului cuceritorului, capabil să-l atace pe acesta din urmă de pe alt front; apoi vin "protector" sau "prieten din spate", aliat al "celui care apucă de călcâie" și "prietenul prietenului din spate" Sensul general al acestui sistem este clar: vecinul regelui este dușmanul său natural, iar regele, a cărui stare se află în spatele statului vecinului său, este aliatul său natural Aplicarea acestui principiu poate fi urmărită de-a lungul istoriei Indiei hinduse, când două regate, fiind de acord, s-au unit pentru a înconjura și a captura statele situate între ele Această stare de război permanent nu a fost propice pentru stabilirea unor relații diplomatice de durată, iar noi PARTEA A DOUA Civilizaţie nu există dovezi ale existenței unor reședințe ale ambasadorilor permanenți Relaţiile dintre instanţe erau asigurate de către trimişi care se aflau în străinătate doar pe durata misiunii care le-a fost încredinţată Întrucât în majoritatea civilizațiilor persoana mesagerului era inviolabilă, regele care și-a permis să-l execute, din toate punctele de vedere, a fost condamnat împreună cu toți consilierii săi să trăiască în iad Megasthenes afirmă că țăranii au continuat să-și lucreze cu calm câmpurile în timp ce bătălia avea loc în apropiere, dar rapoartele sale sunt fără îndoială prea exagerate Potrivit textelor, armata putea distruge recoltele pentru a slăbi inamicul și, deși, după toate conturile, viața civililor ar fi trebuit să fie inviolabilă, această regulă nu a fost întotdeauna respectată În orice caz, nimic nu l-a salvat cu adevărat pe țăran de tâlhari Cât despre orășeni, practic nu erau protejați de excesele armatei invadatoare, deși cunoaștem foarte puține exemple de jaf sistematic în India antică Această situație nu se deosebea de cea în care se afla Europa medievală: ici și colo, cu unitatea culturală recunoscută de toți, în relațiile dintre state domnea anarhia, ale căror consecințe erau războaie constante Dar dacă în Europa Biserica Catolică a contribuit la soluționarea conflictelor, atunci în India hinduismul, care nu avea un asemenea caracter de organizare universală și națională, a favorizat mai degrabă conflictele Organizare și tehnologie militară Armata era formată din șase categorii de trupe: trupe ereditare, care formau coloana vertebrală a armatei; mercenari; trupe recrutate de corporații (shreni); trupe furnizate de statele vasale și aliate; dezertori din armatele inamice; "sălbatici" recrutați din triburile extraterestre și folosiți pentru războiul de gherilă în junglă și regiunile muntoase Dintre acestea, doar a treia categorie nu este suficient de clară Vorbim, poate, de miliția privată, care era ținută de negustori capitolul Statul: viața politică și teoria politică asociaţii cereşti pentru a proteja rulotele şi birourile comerciale şi care ar putea fi implicate în serviciul regal În Ceylon în timpul Evului Mediu, corporația comercianților din Kerala, cunoscută sub numele de mani-grama, a jucat un rol important și adesea decisiv în politica insulei prin miliția sa Kerala (Malabar) și Karnataka în Evul Mediu au păstrat mercenari cunoscuți pentru cruzimea lor, care s-au transferat cu ușurință în serviciul militar în armata a numeroși conducători indieni și sinhalezi Clasa Kshatriya era în esență o clasă militară și, desigur, majoritatea trupelor ereditare aparțineau acestei caste, dar toate clasele sociale au luat parte la război Brahmanii care dețineau funcții militare înalte sunt menționați în literatura epică și în numeroase documente medievale, iar unele texte sunt lipsite de ambiguitate cu privire la participarea lor la conflict Membrii castelor inferioare au participat și ei la război, dar de obicei ca auxiliari La începutul perioadei vedice, când domnea obiceiurile tribale, toți oamenii liberi erau obligați să îndeplinească serviciul militar, dar pe măsură ce se formau castele, această obligație a dispărut în cea mai mare parte a Indiei Începând cu epoca Mauryan, nu găsim nicio înregistrare a unei conscripții generale în niciunul dintre marile state indiene Arthashastra, însă, menționează sate care au furnizat trupe în loc să plătească taxe, iar aceste sate războinice au existat până în epoca medievală Starea de spirit războinică a triburilor din nord-vestul Indiei, Rajasthan și părți din vestul Deccan nu pare să se fi diminuat în timp, în ciuda invaziilor și schimbărilor repetate ale conducătorilor Dintre aceste popoare, majoritatea bărbaților li s-a cerut să poarte arme Armata indiană a fost împărțită în mod tradițional în patru corpuri: elefanți, cavalerie, care și infanterie; unele surse adaugă aici flota, serviciile de informații, trupele de avangarda, de cartier, ducând astfel numărul de corpuri la opt Din punctul de vedere al strategiei moderne, cel mai important dintre toate a fost corpul elefanților Pentru prima dată, elefanții de război sunt menționați în textele sacre budiste, unde se spune că corpul de elefanți al regelui Bimbisara din Magadha a oferit un atac masiv și eficient PARTEA A DOUA Civilizaţie Elefanții au fost antrenați și au primit o îngrijire specială și au mers în fruntea armatei ca niște vehicule blindate moderne, zdrobând rândurile inamice, dărâmând garduri, porți și alte elemente de apărare și, dacă era necesar, erau folosiți ca poduri umane pentru a traversa râurile Adesea erau protejați de cochilii de piele, iar vârfurile metalice erau puse pe colți Călătorul chinez Sung Yun, care a vizitat statul hunilor la Mihirakul la începutul secolului al V-lea, vorbește despre elefanții de război ale căror trunchi, echipate cu cuțite, au efectuat un adevărat masacru, dar alte surse nu confirmă această practică Elefantul, pe lângă șofer, purta de obicei doi-trei soldați înarmați cu arcuri, săgeți și sulițe lungi, iar dedesubt era protejat de un mic detașament de soldați de infanterie Tacticienii indieni au pariat prea mult și nejustificat pe elefanți din punct de vedere practic Da, în momentul atacului, aceste fiare de luptă puteau genera groază animală în armata atacatorilor care le-au văzut pentru prima dată, dar asta nu le-a făcut invincibili Grecii, turcii și alți invadatori au încetat curând să se mai teamă de elefanți Aceste animale s-au speriat destul de ușor, în special de foc, și, cuprinse de panică, au putut să facă pagube propriei armate: un întreg "batalion" de elefanți, urlând de groază, au părăsit bătălia, și-au aruncat trăsurile de pe șa și călcați în picioare pe soldații din propria tabără! Cuceritorii musulmani, care i-au urmat pe indieni în folosirea elefanților în scopuri militare, s-au confruntat cu aceleași probleme Cavaleria din India, în ciuda importanței sale, nu a jucat niciodată un rol principal, ca și alte popoare din antichitate, ceea ce explică slăbiciunea armatelor indiene, care au fost învinse de invadatorii veniți din nord-vest Victoria decisivă a lui Alexandru asupra lui Por în î Hr e iar victoria lui Muhammad Ghuri asupra Prithviraja în a dovedit superioritatea cavaleriei Carul de război, care a dispărut la începutul erei noastre, a jucat un rol major în atac pe tot parcursul perioadei vedice, iar literatura epică mărturisește importanța sa Potrivit Arthashastra și a altor surse, în timpul Mauryan era încă folosit pentru transport rapid, dar în epoca Gupta era folosit în principal pentru capitolul Statul: viața politică și teoria politică transport Carul ușor al perioadei vedice, tras de doi cai, în care stăteau șoferul și războinicul, s-a transformat într-o mașinărie grea și voluminoasă În sursele clasice sunt menționate carele trase de patru cai Unele texte vorbesc despre nave care au fost folosite în scopuri militare, dar conducătorii indieni par să nu fi fost conștienți de importanța și puterea flotei Navele serveau în primul rând la livrarea trupelor de-a lungul râurilor mari Între timp, regele Chalukya Pulakeshin al II-lea a folosit nave pentru a asedi Puri, în apropierea actualului Bombay, iar doi prinți Chola puternici, Rajaraja I și Rajendra I, au înființat o forță de poliție maritimă eficientă și, cu siguranță, au avut o flotă obișnuită Cuceritorul sinhalez Parakramabahu I a capturat Birmania debarcând pe țărmurile ei Navele de război au fost folosite pentru a lupta împotriva numeroșilor pirați care au inundat Oceanul Indian, iar autorii arabi medievali notează că conducătorii statelor de pe coasta de vest au înarmat ei înșiși flotele de pirați; dar Chola au fost poate singurii monarhi indieni care aveau o flotă în sensul modern al cuvântului Infanteria, în ciuda menționării rare în texte, a stat întotdeauna la baza forțelor armate Majoritatea statelor aveau trupe de elită, ceva ca Garda Pretoriană În sud, în epoca medievală, au păzit persoana regală, când domnitorul s-a schimbat, și-au confirmat loialitatea participând la o sărbătoare ceremonială Privilegiul de a se ospăta cu regele a făcut din gardieni un fel de nobilime, iar Marco Polo îi numește "însoțitori de onoare" "Arthashastra" menționează un corp de medici care aveau medicamente, pansamente și alte materiale sanitare, staționați în spatele trupelor și care tratau răniții Existența unui astfel de corp, precum și a unui serviciu veterinar care era atașat armatei și monitoriza caii și elefanții, este confirmată de alte surse Arthashastra vorbește și despre femeile care au urmat armata și au pregătit mâncare Potrivit majorității teoreticienilor, unitatea de luptă de bază a armatei indiene a fost un fel de unitate mixtă - patti, constând dintr-un elefant, un car, trei călăreți PARTEA A DOUA Civilizaţie și cinci soldați de picioare Trei patti formează un senamukha, trei senamukhas un gulmu și așa mai departe, până la un corp de armată, un akshauhini, format din de patti Acuratețea scrupuloasă a acestei liste demonstrează încă o dată pedanteria inerentă majorității autorilor indieni antici, discutând subiecte practice; mai mult, este puțin probabil ca o astfel de diviziune a armatei să fie regulată Alte surse raportează trupe formate după principiul zecimal, iar Arthashastra numește unitatea de bază o kvarana> formată din cinci care, același număr de elefanți, de călăreți și de soldați de picioare; cinci astfel de asociații formau o samavyukha, o unitate de luptă, egală ca număr cu o legiune romană Dar Arthashastra precizează că aceste cifre pot varia considerabil în funcție de resursele disponibile și de situație Armata indiană era de obicei foarte numeroasă Conform textelor clasice, trupele pe care ultimul rege al dinastiei Nanda le avea la dispoziție erau formate din de călăreți, de care, de infanterie și - sau de elefanți Potrivit lui Plutarh, Chandragupta Maurya a cucerit India cu de războinici Xuan Jiang relatează că Harsha avea de elefanți, de cavalerie și de infanterie la începutul domniei sale și de elefanți și de cavalerie la apogeul puterii sale În secolul al IX-lea Călătorul arab al-Masudi a scris că regele dinastiei Pratihara Mahendrapala avea patru armate a câte de soldați fiecare și, potrivit cronicilor, regele Chola Rajaraja I a capturat statul Chalukya cu o armată de de oameni Aceste dovezi nu trebuie luate la propriu, dar trebuie remarcat faptul că numărul armatelor medievale este în creștere față de epocile anterioare, care reflectau într-o oarecare măsură realitatea Dar este puțin probabil ca dimensiunea armatei regulate a unui stat medieval tipic cu toate rezervele și miliția să depășească un milion de oameni Potrivit lui Megasthenes, armata Mauryan era condusă de o comisie de treizeci de membri, care erau împărțite în sub-comisii care controlau diferitele corpuri: infanterie, cavalerie, care, elefanți, flotă și servicii comisare Poate că acest sistem a dublat organizarea administrației orașului Pataliputra, descrisă de același Megasthenes, dar neconfirmată de alții capitolul Statul: viața politică și teoria politică surse Potrivit Arthashastra, un anumit număr de supraveghetori se ocupau de organizarea armatei, iar generalul (senapati) controla complet activitățile militare În armatele medievale, exista adesea un comandant-șef - mahasenapatiu, care avea mai mulți generali sub comanda sa Aceasta era o persoană de rang foarte înalt, uneori apropiată de rege și primind ordine direct de la el Într-o situație dificilă, domnitorul, chiar nu mai tânăr, exercita el însuși comanda și lupta adesea în fruntea trupelor sale, dar autorul prudent al Arthashastra îl sfătuiește să conducă lupta de departe Sub general se aflau numeroși ofițeri - nayaka, dandanayaka, care în Evul Mediu formau un fel de nobilime feudală Fiecare regiment, fiecare batalion, fiecare escadrilă avea propriul său steag și de multe ori demonstra un puternic spirit corporativ Deci, în sudul Indiei, soldații regimentului au oferit asistență materială familiei unui tovarăș ucis în luptă; avem şi dovezi ale darurilor religioase făcute de soldaţi Armele nu erau foarte diferite de cele folosite în alte civilizații antice Unii autori, atât indieni, cât și europeni, au încercat să demonstreze existența armelor de foc și chiar a aeronavelor, dar acest lucru, desigur, nu corespunde realității Singura mențiune despre arme de foc se găsește într-un tratat politic atribuit lui Shukra, dar de fapt datând din secolul al XIX-lea Armele magice uimitoare găsite în literatura epică, care au provocat mari pagube, sunt de fapt o ficțiune poetică În ceea ce privește artileria, indienii, ca și alte popoare ale acestei epoci, foloseau aruncătoare de pietre (probabil necunoscute înainte de domnia Mauryas), berbeci și alți berbeci Arma fabuloasă despre care au scris poeții au fost probabil proiectilele incendiare folosite în armata indiană, exagerate de fantezia poetică, deși acest lucru a fost condamnat de autorii smriti Arthashastra raportează folosirea păsărilor și a maimuțelor pentru a da foc taberei inamice Oferă formule prescurtate pentru compoziția substanțelor combustibile, dar nu se poate vorbi de praf de pușcă! A Basham PARTEA A DOUA Civilizaţie Arcul folosit în vremurile Mauryan avea aproximativ m cm lungime; era făcută din bambus și trimitea săgeți lungi Conform textelor clasice, la împușcare, această armă puternică era sprijinită pe pământ și ținută de picior, dar în mai multe basoreliefuri se pot vedea arcași care desenează un arc fără sprijin Uneori se foloseau săgeți otrăvite, dar textele religioase condamnau această practică Mai era cunoscut și un arc cu curbură dublă, mai convenabil, care era de obicei făcut dintr-un corn și a devenit foarte popular mai târziu Existau diferite tipuri de săbii, cea mai formidabilă a fost o sabie lungă și ascuțită cu două mâini Săgețile și sulițele făceau parte din echipamentul obișnuit al soldatului indian, la fel ca săgeata lungă, tomara, cu care era înarmat războinicul așezat pe spatele unui elefant Au folosit și trefte și trestie În ruinele așezărilor din Indus s-au găsit scoici de lut pentru praștii, dar, cel mai probabil, praștia nu a fost o armă foarte eficientă Războinicii înfățișați în unele basoreliefuri antice sunt protejați doar de armuri ușoare; folosirea armurii din metal sau piele s-a răspândit încet după primele valuri de invazii din nord-vest, dar în Evul Mediu zale, precum și armura pentru cai și elefanți, nu a fost folosită Scuturi țesute din stuf și acoperite cu piele sau metal acopereau uneori întregul corp Până în epoca medievală, nu am găsit coifuri pe sculpturi: cel mai probabil, doar grosimea turbanului său a salvat capul unui soldat indian Armata indiană s-a mișcat întotdeauna foarte încet Potrivit Arthashastra, trupele bine antrenate puteau mărșălui până la două yojane pe zi, în timp ce o armată neîntărită nu putea depăși decât una O yojana este egală cu aproape opt kilometri Astfel, o distanță de aproximativ cincisprezece kilometri pe zi era tot ceea ce era capabilă o armată bine pregătită - și acest lucru nu este surprinzător, având în vedere organizarea sa complexă În timpul campaniei militare, trupele au înființat o tabără imensă, care era de fapt un adevărat oraș temporar A fost împărțit în mai multe sectoare: pentru rege și haremul său, pentru serviciile de cartier și diferite părți ale armatei, pentru negustori și pentru prostituate Țarul și generalii săi și-au purtat cu ei familiile, soțiile, concubinele și, probabil, subordonații lor Dar capitolul Statul: viața politică și teoria politică altii au facut la fel Prezența în armată a miliției, care nu avea pregătire și disciplină militară, a încetinit semnificativ mișcarea trupelor Arthashastra insistă asupra necesității unei discipline stricte Potrivit autorului său, tabăra trebuie să fie bine păzită și să aibă disciplină internă Dar, de fapt, organizația care se dezvoltase din vremea mauryenilor a dispărut apoi "Arthashastra", acordând o mare atenție pregătirii bătăliei, din păcate, foarte puține rapoarte despre cursul acesteia Bătălia era un mare ritual, iar locul unde războinicul urma să facă cel mai mare sacrificiu trebuia ales dinainte De fiecare dată ziua și ora bătăliei erau determinate, dacă era posibil, cu ajutorul astrologilor, iar ajunul bătăliei era dedicată ritului de purificare Era obligatoriu să apelăm la armata brahmanilor și la regele însuși, care întărea curajul soldaților, făgăduind trofee și glorie supraviețuitorilor și fericirea cerească morților "Arthashastra" a sfătuit la începutul bătăliei să plaseze infanterie grea în centru, iar infanterie ușoară, care și cavalerie - pe flancuri Elefanții urmau să fie adunați în centru, iar arcașilor li se atribuie o poziție în spatele lăncierilor Majoritatea descrierilor bătăliilor sunt prea poetice, iar realitatea din ele este mult mai mică decât ficțiune Un subiect preferat este un duel care reunește războinicii aleși Aparent, moralul soldaților obișnuiți depindea de curajul și abnegația comandanților lor Doar nobilii și trupele de elită au luptat până la moarte, iar unele surse spun despre armate care s-au retras în panică dacă comandantul lor a fost rănit sau ucis Arthashastra vorbește despre o recompensă care a fost plătită pentru fiecare inamic ucis și a cărei valoare depindea de rang Un astfel de sistem a încurajat uciderea dușmanilor, dar măcelul total al captivilor a fost o excepție și a fost puternic condamnat în literatura Smriti Prizonierii au fost eliberați pentru o răscumpărare Cei care nu puteau să-l plătească - și aceștia sunt majoritatea soldaților obișnuiți - s-au transformat în sclavi, dar sclavia lor a fost cel mai adesea temporară: după ce au lucrat pentru stăpânul lor o vreme, au primit libertate Bătăliile nu aveau întotdeauna loc în câmp deschis: deseori aveau loc în jurul orașelor și cetăților, unde PARTEA A DOUA Civilizaţie dusman Fortificarea a jucat un rol important în război Din păcate, este dificil să ne facem o idee despre arhitectura militară, deoarece majoritatea cetăților din perioada preislamică au suferit o reconstrucție semnificativă într-o epocă ulterioară Între timp, arheologii indieni au descoperit în urmă cu câțiva ani zidul orașului antic Kaushambi, fortificat cu cărămizi Ridicat, probabil, în epoca lui Buddha, a fost construit și întărit în mod repetat și avea o înălțime și o grosime impresionante Un zid de pietre prost cioplite a protejat vechiul Rajagriha, capitala Bimbisara, regele Magadha; datează probabil din aceeași epocă În Shishupalgarh, în Orissa, a fost excavată o parte din zidul cetății orașului din epoca pre-Gupta Construit din cărămizi așezate cu grijă pe o movilă de pământ, acești pereți au fost probabil înconjurați de un șanț Pentru autorul Arthashastra, orașul perfect fortificat este înconjurat de un triplu inel de șanțuri largi Zidurile, a căror înălțime ajungea la zece metri, erau dotați cu turnuri patrulatere culminate cu platforme pe care se aflau arcași Acest design corespunde descrierii fortificațiilor din Pataliputra făcute de Megasthenes; era protejată de un gard puternic de lemn cu de turnuri și de porți Arthashastra avertizează împotriva construirii de fortificații cu lemn, deoarece ia ușor foc și putrezește, dar săpăturile arheologice confirmă mărturia lui Megasthenes Cea mai mare fortăreață pre-musulmană care a supraviețuit până în zilele noastre este Devagiri (moderna Daulatabad), capitala regilor Yadav din nordul Deccan, moștenitorii ultimilor Chalukyas Fortificațiile exterioare au fost în mare parte reconstruite și fortificate de cuceritorii musulmani, dar cetatea, ridicată la o înălțime aproape inaccesibilă, a păstrat tunelurile săpate în stâncă sub prinții hinduși Tactica asediatorilor consta cel mai adesea în blocarea inamicului și înfometarea lui de sete și foame, dar s-a întâmplat ca cetatea să fie luată prin atac sau prin săpături Tunelurile săpate în acest scop au fost numite suranga, un cuvânt derivat din grecescul surigx, sugerând că indienii au adoptat unele dintre metodele de demolare folosite de conducătorii greco-bactrieni capitolul Statul: viața politică și teoria politică Trupele hinduse, care au rezistat invaziilor musulmane, au ajuns să fie mai slabe decât adversarii lor Lipsa unei diplomații pe termen lung și consecventă le-a îngreunat situația Statele medievale nu au putut să formeze un imperiu sau să formeze alianțe puternice Aveau armate uriașe, dar, prost gestionate, erau neputincioși în fața dușmanilor externi Aceste armate aveau eroi în rândurile lor, dar nu au putut să reziste turcilor, a căror știință militară nu era împovărată nici de teorii pedante, nici de respectarea tradițiilor învechite capitolul SOCIETATE: CLASĂ, FAMILIE, INDIVID Dharma de clasă și dharma de vârstă Aceste două concepte apar în numeroase surse și este clar din diverse contexte că legea dharmei în societatea indiană nu era aceeași pentru toată lumea De fapt, există o dharmă generală, reguli de conduită pe care toată lumea trebuie să le urmeze, dar există și dharme pentru fiecare clasă și pentru fiecare etapă a vieții unui individ Dharma unei persoane de naștere înaltă este diferită de dharma claselor inferioare, dharma unui discipol este diferită de dharma unui bătrân Aceasta este una dintre cele mai izbitoare trăsături ale sistemului social al Indiei antice, care stabilește fără echivoc inegalitatea fundamentală dintre oameni și ierarhia de clasă cu îndatoririle și obiceiurile sale Conceptul fundamental de dharma nu a fost întotdeauna imuabil și, din când în când, s-au auzit voci care contestă pretențiile claselor superioare și uneori chiar propun teorii egalitare Se poate spune că, în termeni generali, principiul dharmei s-a păstrat de la sfârșitul perioadei Rigvedice până în zilele noastre Patru clase principale La sfârșitul perioadei rigvedice, împărțirea societății în patru clase era considerată ordinea originală, tradițională și divină Cele patru varne s-au dezvoltat din structura antică a societății ariene Într-adevăr, stratificarea socială a fost caracteristică majorității comunităților indo-europene, capitolul Societate: clasă, familie, individ iar în Iranul arhaic existau patru pishtra, sau clase, asemănătoare în unele privințe cu cele din India Această structură s-a consolidat în perioada vedica, când minoritatea conducătoare erau arienii, care încercau să-și mențină integritatea în mediul majorității, reprezentate de indigeni, care erau reduse la treapta cea mai de jos a scării sociale și plasate în poziţia de aproape sclavi Conceptul de varna a pătruns relativ târziu în sudul dravidian; primele texte tamile înfățișează o societate tribală fără o ierarhie rigidă, dar se vede cum în secolele următoare împărțirea claselor crește treptat: brahmanii din sud se ridică chiar mai sus decât brahmanii din Indus, iar cei de neatins din sud ocupă un poziție mai mizerabilă decât cei de neatins din nord Distincțiile dintre cele trei clase superioare și clasa Shudra au fost clar marcate Membrii claselor superioare erau "născuți de două ori", dvija: prima dată prin naștere naturală, a doua oară printr-un rit de trecere, când erau încinși cu un fir sacru și acceptați în societatea ariană Membrii clasei Shudra nu au primit inițiere și adesea nici măcar nu erau considerați arieni În teorie, această organizare cu patru direcții era funcțională social Manu explică că sarcina unui brahman este să studieze și să învețe Vedele, să facă sacrificii, să ofere și să primească daruri; un kshatriya este obligat să protejeze oamenii, să facă sacrificii și să studieze; vaisya trebuie, de asemenea, să facă sacrificii și să studieze, dar funcția sa principală este să crească vite, să cultive pământul, să facă comerț și să plătească taxe; în ceea ce priveşte sudra, singura lui datorie este să slujească celelalte trei clase "Este mai bine", adaugă Manu, "să îndeplinești prost propriile îndatoriri decât să îndeplinești bine îndatoririle altora" Acest aforism, dezvoltat remarcabil în Bhagavad Gita, exprimă în felul său esența gândirii sociale indiene: fiecare persoană din societate își are locul său, drepturile și îndatoririle sale și își îndeplinește funcțiile Cel puțin asta era idealul Dar nu s-a realizat niciodată pe deplin Instrucțiuni cuprinse în texte PARTEA A DOUA Civilizaţie și întruchipând regulile de comportament ale celor patru clase, au fost foarte rar implementate în practică, adesea au fost încălcate cu îndrăzneală Cărțile despre dharma au fost scrise de brahmani și și-au exprimat punctul de vedere asupra poziției sociale Prin urmare, nu este de mirare că au cerut cele mai mari privilegii pentru clasa lor Brahman era un zeu în formă umană Se credea că puterea sa spirituală îi dădea capacitatea de a distruge instantaneu regele și armata lui dacă acestea încălcau drepturile brahmanilor Brahmanii au căutat o poziție juridică privilegiată și drepturi prioritare în toate sferele vieții, cerând pentru ei înșiși onoruri speciale și cea mai profundă reverență Textele budiste sacre, deși recunosc superioritatea clasei brahmane, oferă totuși o schemă diferită a ierarhiei de clasă condusă de Kshatriyas Potrivit acestor surse, există două tipuri de brahmani: brahmanii învățați, care îndeplinesc toate riturile ceremoniilor ariene și sunt înconjurați de profundă reverență, și brahmanii din sate, care își câștigă existența prin divinație și magie și sunt mult mai puțin respectați Riturile de sacrificiu au necesitat participarea preoților specializați: au fost cei care au oferit o rugăciune (hotri), au fost cântăreți (udgatri), au fost cei care au făcut gesturi rituale (adhvaryu) Această diviziune se găsește în diferite Vede Termenul "brahman" (masculin) însemna inițial "cel care posedă brahman" (neutru) - adică o putere magică și misterioasă, ceva asemănător mana printre melanezieni, binecunoscută antropologilor Acest cuvânt a fost folosit inițial pentru a desemna un preot care supraveghea administrarea ceremoniilor și era capabil, cu ajutorul formulelor magice, să prevină consecințele negative ale erorilor în efectuarea ritualului Dar până la sfârșitul perioadei rigvedice, acest termen desemna deja toți membrii clasei preoți Au existat și alte formațiuni în cadrul acestei clase Brahmanii din perioada vedica târzie au fost împărțiți în clanuri exogame, gotryu, după un sistem adoptat de alte clase și care continuă până în zilele noastre Ulterior, clasa brahmanilor a fost împărțită în mai multe caste, legate prin endogamie și practica comună Chiar și mai târziu - în Shakhas, fiecare dintre acestea și-a definit propriile reguli de conduită în conformitate cu una sau alta versiune a textelor vedice capitolul Societate: clasă, familie, individ De obicei, brahmanii trăiau sub patronajul unui rege sau al unui șef și primeau venituri din arendă de pământ, scutite de impozit, care era cultivat de fermieri care le plăteau o taxă Unii dețineau pământul prin drept de proprietate Aceste terenuri mari erau lucrate de zilieri sau sclavi Brahmanii care s-au dedicat în întregime vieții religioase puteau ocupa funcții de curte, iar noi am subliniat deja rolul important jucat în stat de preotul de curte - purohita Alții ar putea preda, de exemplu, Vedele Au fost întotdeauna mulți brahmani care au dus o viață cu adevărat religioasă Kalidasa din "Shakuntala" pictează un portret idilic al unei comunități de brahmani devotați - pustnici blânzi de moravuri simple, dar foarte stricte, care trăiau în pădure în colibe, fără să ucidă nici căprioare, nici căprioare, și arzând focuri sacre parfumate în poieni Aceste așezări ale brahmanilor existau în detrimentul donațiilor de la regi, conducători și țărani din jur Unii brahmani au trăit ca asceți solitari, deși comunitățile monahale bazate pe modelul budist au apărut în Evul Mediu Dar în India antică, brahmanii, care erau angajați exclusiv în diferite tipuri de activități religioase, erau o minoritate Literatura Smriti dedică pagini întregi "comportamentului în adversitate" - apad-dharma și descrie în detaliu ceea ce o persoană are dreptul să facă atunci când nu își poate câștiga existența îndeplinind funcțiile corespunzătoare clasei sale Brahmanii se puteau angaja în orice fel de comerț și meșteșuguri Și deși textele le interziceau să se angajeze în agricultură, care era asociată cu uciderea animalelor, această regulă nu a fost întotdeauna respectată Au fost interzise și unele tipuri de comerț, și anume comerțul cu animale și alte animale, sclavi, arme și băuturi alcoolice Brahmanul nu putea împrumuta bani cu dobândă, decât poate "oamenilor răi" (fără îndoială celor care nu respectau riturile ariene), dar dobânda trebuia să fie minimă Unii brahmani dețineau funcții guvernamentale importante și chiar câțiva regi erau de origine brahmană În ceea ce privește dacă brahmanii care practicau profesii seculare au fost la fel de respectați și cei care au inițiat PARTEA A DOUA Civilizaţie ei înșiși activități religioase în funcție de clasa lor, opiniile sunt împărțite Legile lui Manu, cea mai autorizată smrita, prezintă puncte de vedere diametral opuse Dacă ne referim la literatura în general, atunci, se pare, cei care erau angajați în sacrificii și învățături erau brahmani respectați În ciuda poziției lor prestigioase, brahmanii erau adesea ținta satirei Chiar și în Rigveda propriu-zisă, care cu greu poate fi acuzată de ireverență, lectura monotonă a preoților este comparată cu scârțâitul broaștelor Li s-a reproșat întotdeauna lăcomia, iar un pasaj curios din Aitareya Brahmina, care prezintă punctul de vedere al războinicului asupra celorlalte trei clase, îl înfățișează pe brahman ca "un cerșetor, un bețiv, un lacom, care este dat afară pe ușă după plac " Și este semnificativ că bufonul din drama sanscrită, un personaj bun și lacom, a fost întotdeauna un brahman A doua a fost clasa care deținea puterea Reprezentanții săi, care în timpul perioadei vedice au fost numiți Rajanya-MUy, au devenit ulterior cunoscuți ca Kshatriyas Teoretic, kshatriyas erau protectori, adică erau obligați să lupte în război și să guverneze țara în timp de pace În perioada cea mai veche ei au căutat să-și stabilească supremația asupra brahmanilor; Această afirmație este evidențiată de Aitareya Brahmana, iar textele budiste, care enumeră cele patru clase, indică mai întâi Kshatriyas Puterea regală a limitat pretențiile brahmanilor, în timp ce brahmanii au reținut ambițiile regilor Tradițiile povestesc despre soarta tristă care a avut loc regilor care erau în dușmănie cu brahmanii, iar legenda lui Parasurama, fiul unui brahman, care a distrus întreaga clasă de Kshatriya pentru lipsa lor de Dumnezeu, transmite fără îndoială ecouri ale luptei acerbe dintre ambele clase în perioada prebudhistă După epoca Mauryan, brahmanii au câștigat teoretic supremația aproape peste tot în India, dar de fapt Kshatriya au rămas egali și chiar superiori lor Clasa războinicilor, de la împărat până la cel mai meschin conducător, s-a completat indiferent de rasă și rang și datorită acestui fapt toți invadatorii Indiei pre-musulmane și-au găsit un loc în India capitolul Societate: clasă, familie, individ societate Manu echivalează popoarele războinice care s-au găsit la granița Indiei ariene: grecii (yavanii), sciții (Sakas) și parții (Pahlavs), cu Kshatriyas, care au fost respinși pentru nesocotirea lor față de legea sacră, dar care se puteau întoarce la societatea ariană prin adoptarea unui mod de viaţă ortodox şi supus unei penitenţe corespunzătoare Aproape toate popoarele cuceritoare au suferit o astfel de adaptare: rajputii, care la sfârșitul Evului Mediu erau predominant Kshatriyas, proveneau în cea mai mare parte de la astfel de invadatori kshatriyas au cerut și au primit unele privilegii Ei au aderat atât de încăpățânat la vechile obiceiuri, străine de cele din India, încât legiuitorii brahmani au fost nevoiți să dea statut legal ceea ce nu puteau preveni În special, căsătoriile încheiate ca urmare a răpirii, relațiilor secrete și svayamvara au fost legalizate - o ceremonie de alegere voluntară a soțului de către o fată printre admiratorii adunați La fel ca brahmanii, Kshatriyas nu s-au dedicat întotdeauna funcției lor imediate Legile apad-dharma s-au aplicat și la ei, iar sursele literare raportează că mulți artizani și negustori provin din familii de războinici În perioada vedă, clasa Vaishyas sau comercianți, care aveau dreptul de a sluji ca preoți și de a se supune ritualurilor de inițiere, ocupa doar a treia poziția Într-un pasaj din Aitareya Brahmana, un vaishya este descris "ca unul care plătește un tribut cuiva, unul pe cheltuiala căruia trăiește și care este oprimat după bunul plac" Literatura brahmană antică amintește de vremuri îndepărtate când fermierul nefericit și asuprit sau orice mic negustor era dependent și plătea taxe nobilimii Potrivit lui Manu, sarcina esențială - dar nu singura - a vaishya era să protejeze turmele care i-au fost încredințate de la crearea lumii Este clar că această clasă provine de la țăranii din perioada Rig Veda, dar cu mult înainte ca colecția atribuită lui Manu să fie compilată, Vaishyas s-au dedat la alte ocupații Știau multe despre bijuterii, metale, țesături, fire, mirodenii, parfumuri și orice alte bunuri - într-un cuvânt, aceștia erau antreprenorii Indiei antice Dacă literatura brahminică atribuie foarte puține drepturi și un statut scăzut vaishya-urilor, textelor budiste și jainiste, PARTEA A DOUA Civilizaţie scrise câteva secole mai târziu în estul țării, mărturisesc că, de fapt, nu a fost întotdeauna într-o stare atât de slăbit Vaisya ideală apare acolo nu ca un păstor nefericit împovărat de taxe, ci ca un asi-ti-kotivibhava, un om cu opt milioane de pana Vaishyas bogați erau respectați de regi, se bucurau de favorurile și de încrederea lor Ei, într-o măsură mult mai mare decât Kshatriya, au contribuit la dezvoltarea religiilor neortodoxe - budismul și jainismul Cel puțin în regiunile Magadha și Koshala au format atunci o adevărată burghezie, desigur nu foarte numeroasă, dar puternică Multe surse din shunga și epoci ulterioare menționează mari daruri acordate de către Vaishyas instituțiilor religioase, a căror generozitate mărturisește bunăstarea și influența lor Dacă, potrivit Aitareya Brahmana, poziția vaishyas-urilor nu era foarte de invidiat, poziția sudrei era mult mai proastă El era "un servitor care putea fi alungat și bătut sau ucis după bunul plac", așa cum susținea un pasaj satiric Cuvântul "sudra" are o etimologie obscură și este dat o singură dată în Rigveda Poate că la început a fost numele unui trib non-arien cucerit de cuceritori Acest lucru ar putea explica formarea clasei Shudra, dar este mai probabil ca și alte elemente să fi fost implicate în procesul de formare a acesteia Odată cu înăsprirea regulilor brahminice, grupurile care au refuzat să accepte practicile religioase ortodoxe sau au încercat să mențină tradiții învechite au fost reduse la poziția de Shudra Astăzi există caste a căror origine este urmărită din clasa Kshatriya, dar pe care brahmanii le stigmatizează cu numele de Shudra, pentru că respectă obiceiuri devenite de multă vreme condamnabile, precum consumul de carne sau căsătoria cu o văduvă Copiii nelegitimi, chiar dacă erau de sânge nobil, aparțineau și ei clasei sudra Shudras au fost împărțiți în "puri" (aniravasita) și "impuri" (niravasita) Aceștia din urmă au fost aproape complet respinși de societatea hindusă și s-au trezit aproape în aceeași poziție cu cei care mai târziu aveau să fie numiți de neatins Diferențele dintre cele două categorii de Shudra au vizat modul lor de viață și ocupație Conform instrucțiunilor brahminice, datoria principală este capitolul Societate: clasă, familie, individ Cheia unei sudre a fost să servească celelalte trei clase A mâncat resturi de la masa stăpânului său, s-a îmbrăcat în hainele lui vechi și a putut folosi doar lucruri aruncate Chiar dacă ar avea ocazia să facă avere, nu ar putea să o folosească, "pentru că o sudră care se îmbogățește încalcă un brahman" Nu avea voie să asculte sau să povestească Vedele Avea puține drepturi, iar legea îi prețuia viața foarte puțin Pentru uciderea unui sudra, un brahman era supus aceleiași pedepse ca și pentru uciderea unui câine sau a unei pisici Singura speranță a nefericitului era să se nască în următoarea sa viață ca om dintr-o clasă superioară Dar există motive să credem că Shudra nu a dus întotdeauna viața mizerabilă pe care legea sacră a determinat-o pentru ei Documentele menționează Shudra care se ocupau cu meșteșuguri sau comerț, iar în timpul domniei dinastiei Mauryan, mulți dintre ei erau țărani liberi Au fost chiar regi care veneau din clasa Shudra În acest fel, Shudras și-au luat locul în sistem și chiar au fost încurajați să respecte obiceiurile claselor superioare Deși nu aveau voie să asculte imnurile vedice, epopeele și Puranele le erau disponibile În cele din urmă, ei au putut lua parte la cultul de cult, care de pe vremea mauryanilor a devenit din ce în ce mai popular și în curând a înlocuit chiar religia antică Budismul și jainismul nu fac, în principiu, distincții de clasă în ceea ce privește religia Aceste diferențe apar doar cu zeul Krishna, care, conform Bhagavad Gita, nu le-a promis mântuire dacă se întorc la el În opinia majorității sectelor medievale, clasa și casta sunt categorii ale unei stări fizice mai degrabă decât una spirituală, iar în cărțile dravidiene ale bhakti și în literatura religioasă locală a unei epoci ulterioare se pot găsi poezii care afirmă egalitatea tuturor oameni de neatins Sub Shudra se aflau cei care mai târziu au fost numiți de neatins, în afara castei, după născuți sau născuți de jos, etc Uneori au fost numiți "clasa a cincea" (panchama), dar majoritatea autorilor au abandonat acest termen, așadar, parcă, complet excluzându-i din clădirea socială ariană PARTEA A DOUA Civilizaţie Mai multe dintre grupurile lor sunt menționate în documente sub nume non-ariene Probabil proveneau din triburile locale cucerite de invadatori Baza acestor grupuri au fost Chanda-ly, sub numele cărora au început să fie desemnate unele grupuri de neatinsi Chandala nu avea voie să locuiască în orașe și sate ariene, puteau locui în spații speciale la periferie Ei au desfășurat o varietate de activități, dar teoretic principala lor sarcină a fost transportul și arderea cadavrelor, precum și îndeplinirea funcțiilor de călău Conform legii, soții Chandala nu puteau purta decât haine de la morții pe care i-au ars, să mănânce numai din vase sparte, să poarte doar bijuterii de fier O persoană din clasa superioară trebuia să evite asocierea cu ei, pentru a nu se spurca și a nu coborî el însuși la nivelul lor În epoca Gupta, Chandala au devenit la fel de proscriși ca leproșii din Europa medievală și, intrând în oraș, au fost nevoiți să-i înștiințeze pe arieni despre apropierea lor cu zdrăngănitoare În mod paradoxal, unele grupuri de neatinsi își datorau poziția de neinvidiat răspândirii sentimentului de dezgust în societate împotriva violenței Deci, nishads - vânători, kayvarts - o castă de pescari și kara-vars - tăbăcării de piele s-au dovedit a fi respinși Pukkuzes, care apar în literatura pali ca purtători, au fost plasați la partea de jos a scării sociale, fără îndoială pentru că unii membri ai clasei lor produceau și vindeau alcool Este mai dificil de explicat privarea de drepturi a coșurilor, a venelor și, cel mai important, a cărucioarelor, ratha-kars, care în perioada vedica inițială erau artizani foarte respectați La începutul erei noastre, în cadrul clasei de neatins, s-au format propriile lor caste și propriile lor intouchabile Manu îi menționează pe Antiyavasayini care s-au născut din căsătorii dintre Chandala și Nishad și care au fost disprețuiți de Chandala înșiși Într-o epocă ulterioară, aproape fiecare grup de neatinsi credea că există cineva sub ea, dar, se pare, această stratificare s-a format mult mai devreme Soarta celor de neatins, însă, nu a fost complet fără speranță Li s-a interzis accesul la temple și inițierea la religia ortodoxă, dar au fost predicați de budiști capitolul Societate: clasă, familie, individ călugării și asceții rătăciți mai educați au fost implicați în educația lor Un neatins care a murit protejând un brahman, o vacă, o femeie sau un copil putea conta pe un loc în paradis O altă clasă de neatinsi erau mlecchas - acest cuvânt desemna toți barbarii, indiferent de rasă și de culoarea pielii Ca invadatori, erau înspăimântători, dar de îndată ce au adoptat obiceiurile indiene, ei au încetat să pară ciudați și repulsivi pentru localnici, iar situația lor s-ar putea îmbunătăți Exemplul mlecchas demonstrează clar că nu originea a făcut anumite grupuri de neatins, ci modul de viață Și dacă pentru individ nu exista nicio posibilitate de exaltare socială, atunci această oportunitate a fost prezentată grupului după câteva generații, cu condiția ca acesta să adopte obiceiuri ortodoxe și să respecte regulile expuse în literatura smriti Sistemul de clasă din India a fost întotdeauna relativ fluid Confuzie de clasă O legendă foarte veche spune că kshatriya Vishva-mitra, datorită pocăinței și evlaviei sale, a devenit un brahman și un profet - un rishi Dar cu timpul, o asemenea exaltare socială a devenit din ce în ce mai dificilă, până când a devenit practic imposibilă Doar legendele permiteau uneori unui rege sau conducător din clasa inferioară să-și găsească strămoșii mitici printre nobilii Kshatriyas Pe măsură ce a devenit din ce în ce mai dificil de urcat pe scara socială, procesul invers a devenit mai ușor Cea mai mică încălcare a numeroaselor reguli ale clasei sale a dus la viață sau la exilarea temporară a infractorului Textele de lege oferă o listă lungă de penitențe prevăzute pentru nefericiți călcători Unele erau nesemnificative, precum porunca de a atinge apele Gangelui sau de a se scufunda în ele, în timp ce altele, dimpotrivă, erau foarte severe și duceau adesea la moartea păcătosului pocăit Citind literatură seculară, puteți vedea că un personaj care aparține clasei superioare și a încălcat regulile purității nu aduce niciodată pocăință: PARTEA A DOUA Civilizaţie nu există nicio îndoială că în orașe unii cetățeni s-au emancipat și nu au luat prea în serios îndatoririle clasei lor Brahmanii devotați i-au îndemnat pe regi să împiedice "amestecarea claselor" (varna-samkara) prin puterea puterii lor, văzând un pericol constant într-un astfel de amestec Sistemul de clasă era de fapt o instituție foarte fragilă Potrivit legendei, în epoca de aur, împărțirea în clase era rigidă, dar regele Vena, printre celelalte crime ale sale, a început să încurajeze căsătoriile mixte De atunci, confuzia claselor a crescut - acesta este un semn clar al ultimei faze a perioadei de declin, la sfârșitul căreia trăiește omenirea actuală Astfel, era un avertisment pentru regi care trebuiau să țină clasele împreună cu orice preț, iar unele dinastii se mândreau că au reușit acest lucru Înainte de perioada medievală, când stratificarea socială a devenit mai rigidă, căsătoriile mixte erau o practică relativ comună, iar o anumită formă de căsătorie mixtă era tolerată Căsătoria, numită hipergamă de antropologi, în care soțul aparține unei clase sociale mai înalte decât soția, nu a fost deloc condamnată O căsătorie ipogamă era considerată vicioasă, în care femeia avea o poziție mai înaltă Acest ultim tip de căsătorie se numea pratiloma, "împotriva bunului simț, împotriva lânii", în timp ce primul era în ordinea lucrurilor și se numea anuloma, "mergând în direcția părului" Primele texte legislative permiteau unui bărbat să intre într-o căsătorie anuloma dacă prima lui soție era din aceeași clasă cu el De regulă, brahmanilor nu le era permis să ia o femeie din clasa Shudra, dar cu toate acestea găsim un text care permite acest lucru; iar Bana, un poet brahman din secolul al VII-lea, avea un frate vitreg a cărui mamă era Sudra Cel mai adesea, amestecul de clase care a dus la apariția multor viitoare caste s-a produs ca urmare a căsătoriilor hipergame, iar descendenții lor nu erau considerați absolut impuri: poziția lor era definită ca intermediară în raport cu cea a părinților lor Dintre toate grupurile care descindeau din căsătorii hipergame, doar nishadele, formate în teorie dintr-un amestec de clase de brahmani și sudre, au fost recunoscute drept impure capitolul Societate: clasă, familie, individ Pratiloma căsătoriei, sau hipogam, dimpotrivă, dădea urmașilor un statut descendent, care era mai scăzut decât statutul unuia dintre părinți Se credea astfel că Chandala provine din căsătoriile dintre bărbați Sudra și femei brahmane Dintre grupurile rezultate din uniuni hipogame, doar două se bucurau de un oarecare respect: carele sau sutas, a căror origine a fost urmărită în căsătoriile dintre kshatriya și femeile din clasa brahmanului, și barzii sau magadha-urile, descendenți din uniunile dintre vaisya și femeile din clasa kshatriya Aceste subclase, care s-au format ca urmare a amestecării claselor sociale inferioare, după un punct de vedere, au dat naștere sistemului de caste Dar vom vedea că această explicație tradițională, acceptată de primii indologi, s-a dovedit de fapt a fi neîntemeiată caste În ultimele secole ale perioadei pe care o luăm în considerare, relațiile dintre clase în India erau reglementate de legile endogamiei (doar căsătoriile din cadrul grupului erau legale), tovarășia (se putea mânca mâncare doar în prezența membrilor proprii sau superioare) grup și să primească hrană numai de la aceștia) și dreptul exclusiv la unele activități (fiecare persoană trebuia să își câștige existența printr-o ocupație definită doar pentru grupul său) Deja Megasthenes în epoca Mauryans distingea șapte clase, endogame și unite printr-o singură profesie: filozofi, țărani, păstori, artizani și negustori, soldați, angajați și consilieri de stat Această împărțire în șapte grupuri este, desigur, incorectă, dar arată clar că din epoca Mauryan barierele dintre clase au crescut Cu toate acestea, chiar și mai târziu, pe vremea Gupta, regulile nu erau încă rigide Căsătoria hipergame a fost permisă, iar regula ocupațiilor exclusive a fost adesea ignorată sau regândită din cauza toleranței ordonanțelor apad-dharma, iar primele texte legislative le permiteau brahmanilor să primească hrană de la orice arya Abia la sfârșitul perioadei medievale apare imposibilitatea oricărui respect de sine PARTEA A DOUA Civilizaţie o persoană să se căsătorească în afara grupului său social sau să împartă o masă cu membrii altor clase Acestea și multe alte obiceiuri (de exemplu, a doua căsătorie a văduvelor) se numesc kalivarja, adică odată legale, dar acum, în epoca întunecată a lui Kali, când oamenii și-au pierdut de mult virtuțile, obiceiuri condamnabile Până acum am folosit cu greu termenul "castă" în acest capitol, care, totuși, este o parte integrantă a organizării sociale hinduse Când portughezii în secolul al XVI-lea au venit în India, au văzut o comunitate împărțită în diferite grupuri, pe care le-au numit caste, adică triburi, clanuri sau familii Termenul a intrat curând în uz În dorința sa de a explica creșterea semnificativă a numărului de caste în secolele XVIII și XIX experții fără niciun studiu au acceptat interpretarea tradițională, conform căreia cele trei mii de caste ale Indiei moderne au apărut treptat, în procesul căsătoriilor mixte și fragmentării celor patru clase originare A Însuși termenul "castă" a fost folosit pentru a desemna atât varna, sau clasa, cât și jati, sau casta propriu-zisă Această terminologie este incorectă: castele se ridică sau coboară pe scara socială, castele vechi dispar și se formează altele noi, în timp ce cele patru clase principale rămân de neclintit Au fost întotdeauna doar patru, iar de două mii de ani ordinea vechimii lor nu s-a schimbat Toate sursele indiene antice separă în mod clar ambii termeni Ei menționează foarte des și foarte puțin jati varnas, iar dacă acest ultim termen apare în texte, nu se aplică întotdeauna unui grup social strict închis, așa cum va fi mai târziu Dacă termenul "castă" este înțeles ca asociații intraclase care au anumite caracteristici (endogamie, tovărășie, activitate exclusivă), atunci nu avem dovezi ale existenței lor până într-o perioadă relativ recentă Casta este desăvârșirea unui proces milenar, rezultatul combinării unor grupuri pe atât de numeroase, cât și de eterogene într-un sistem social și cultural unic Este imposibil să stabilim originea exactă a castelor și nu putem urmări decât aproximativ evoluția acestora, care este slab reflectată în texte Ceea ce este cu adevărat incontestabil este că castele nu sunt capitolul Societate: clasă, familie, individ chemat din patru clase Se știe că castele au apărut mai târziu, dar asta nu dovedește nimic În cadrul celor patru clase a avut loc o divizare foarte devreme, dar gotrele brahmanice, care datează din perioada vedă, nu sunt caste, deoarece gotrale erau exogame și membrii aceleiași gotra puteau fi găsiți în caste diferite Prima dovadă a existenței castelor poate fi grija cu care literatura vedica de mai târziu clasifică meseriile și activitățile ca și cum ar aparține unor clanuri diferite Canonul Pali descrie numeroase grupuri de negustori și artizani care locuiau separat unul de celălalt: sunt menționate satele de brahmani, olari, vânători și hoți, iar cartiere urbane destinate anumitor tipuri de comerț și meșteșuguri Rolul principal în relațiile comerciale l-au avut breslele, cu care unii cercetători au asociat originea castelor comerciale, dar aceste grupuri nu pot fi considerate caste cu drepturi depline O înregistrare din secolul al V-lea găsită la Mandasore spune povestea unei bresle de țesători de mătase care au emigrat din Lata (în cursurile inferioare ale Narmadei) la Mandasore, unde, nefiind de folos, au început să stăpânească alte zone - de la soldat la astrologie - dar cu aceasta a continuat să fie conștienți de unitatea lor Nu știm dacă acest grup a aderat la principiile endogamiei, companiei și exclusivității ocupației, dar spiritul corporativ a fost una dintre componentele în formarea castei Xuan Jiang, vorbind în secolul al VII-lea despre existența a patru clase, s-au menționat și numeroase clase mixte Fără îndoială că împărtășea opinia existentă atunci că acestea din urmă erau formate prin căsătorii între membrii claselor principale, dar este puțin probabil să aibă un concept clar de castă în sensul modern al cuvântului Astăzi, viața celor mai de jos grupuri sociale este mai mult de castă decât varna - și ceea ce contează nu este apartenența la clasa vaishya-urilor sau sudrelor, ci identificarea pe sine ca akhira, kayashthi sau sonara Spiritul corporativ se manifestă la nivelul castei, care s-a întemeiat pe principiu Ahrii sunt o castă de păstori-crescători de vite, kayashtha sunt scribi, sonarele sunt bijutieri PARTEA A DOUA Civilizaţie aparținând unei regiuni, rase, profesii sau religie Același spirit corporativ puternic a existat printre țesătorii de mătase din Mandasore, iar urme ale acestuia pot fi găsite în epocile anterioare Structura socială indiană este extrem de complexă Este parțial format din asociații tribale, parțial din asociații profesionale; schema lui suferă schimbări constante datorită pătrunderii noilor grupuri rasiale și apariției unor noi tipuri de profesii În Evul Mediu, acest sistem tindea să fie mai rigid și se poate spune că din această perioadă grupul social devine castă în sensul modern al cuvântului Profesorul J Hutton consideră că sistemul de caste s-a dezvoltat din unitățile sociale originale - clanuri care trăiau în sate relativ izolate și își protejau identitatea de influențele străine cu un sistem complex de tabuuri El a găsit caracteristicile de castă încă de la începutul ei în organizarea socială a unora dintre triburile sălbatice ale Indiei moderne Sistemul de caste ar putea avea o funcție protectoare și poate fi o reacție firească a multor popoare primitive mici la schimbările la care au fost supuse ca urmare a contactelor cu un sistem social și economic mai dezvoltat În orice caz, sistemul de caste nu s-a dezvoltat din cele patru varne ariene - cele două sisteme nu au fost niciodată pe deplin de acord La sfârșitul perioadei care ne interesează, multe dintre castele actuale existau deja Clasa brahmanilor a fost împărțită în numeroase grupuri endogame - locale sau etnice, care aveau obiceiuri diferite Rajputii au fost împărțiți în clanuri, care, deși nu erau întotdeauna endogame, erau mai degrabă asemănătoare castelor Vaishyas, Shudras și intouchables au format, de asemenea, sute de caste de-a lungul timpului În fruntea fiecăruia se afla un consiliu de bătrâni, în care posturile erau de obicei ereditare, care aveau dreptul să înlăture unii membri și să stabilească reguli de castă și ale căror decizii, bazate pe Arthashastra, aveau putere de lege Sistemul de caste era stratificat pe aceste comunități unice, dar extrem de izolate, care formau familii numeroase Casta asigura securitatea generală, sprijinea nevoiașii și îngrijea văduvele și orfanii Omul exilat capitolul Societate: clasă, familie, individ din casta sa, a fost exclus automat din familia sa - cu excepția cazului în care întreaga familie a plecat în exil A fost respins de societate și putea comunica doar cu cei mai disprețuitori dintre oameni Chiar dacă a reușit să se așeze cumva, a fost izolat, ca un copac care și-a pierdut rădăcinile Respingerea finală de către castă a fost pentru o persoană cea mai gravă dintre catastrofe, comparabilă cu moartea sau cu o boală gravă Deși cele mai vechi surse tamile din sudul Indiei nu menționează caste, influența tot mai mare a civilizației ariene și dezvoltarea unei structuri politice și economice din ce în ce mai complexe au condus în cele din urmă la formarea unei ordini sociale acolo, în unele privințe mai rigidă decât în Nord Sistemul de caste care s-a dezvoltat în perioada Chola și a supraviețuit până în zilele noastre se distinge prin originalitate Cu excepția familiilor regale, foarte puține grupuri din India de Sud proveneau din clasa Kshatriya Vaisyas erau, de asemenea, rare Aproape întreaga populație era formată din brahmani, șudra și neatinsi, iar numeroasele caste de șudra erau împărțite în două mari grupuri: așa-numitele caste "mâna dreaptă" și castele "mâna stângă" Rivalitatea și ostilitatea care există între ei până astăzi are cel puțin o mie de ani de istorie Castele "mânei drepte" sunt castele negustorilor, parțial țesători (mătase), muzicieni, olari, spălători, frizeri și majoritatea castelor țărănilor și muncitorilor Castele "stângii" sunt artizani: majoritatea țesătorilor și tăbăcăriilor, ciobanilor și unele caste țărănești Nu știm ce stă la baza unei asemenea diviziuni a societății Casta - o instituție independentă de guvern și care avea dreptul de a exclude membri inacceptabili din comunitatea sa - a fost un factor puternic în conservarea hinduismului Hindușii, chiar nevoiți să trăiască sub stăpânire străină, și-au păstrat originalitatea culturală: aceasta s-a datorat în mare măsură răspândirii castelor, care impuneau unei persoane obligații care în alte țări erau îndeplinite în raport cu un rege, o națiune sau un oraș Casta era o organizație atât de puternică încât, până în ultimii ani, orice încercare de a-și rupe sistemul s-a încheiat cu un eșec total Reformatori religioși-egalizatori ai Evului Mediu târziu, precum Basava, Ramanand PARTEA A DOUA Civilizaţie și Kabir, și-au încurajat adepții să gândească în afara categoriilor ei; dar sectele lor au luat în curând caracterul de noi caste Sikhii, în ciuda declarațiilor guru-urilor lor, în ciuda adoptării anumitor rituri (cum ar fi masa comunală rituală) împotriva prejudecăților de castă, nu au reușit să distrugă castele Chiar și musulmanii, contrar principiilor lor egalitare, au format caste Creștinii din Kerala s-au împărțit foarte devreme în grupuri mici, care s-au transformat în caste, iar când în secolul al XVI-lea Misionarii catolici și-au început munca în sudul Indiei, au observat că noii convertiți din castele superioare i-au evitat pe frații lor de rang inferior Abia în ultimii cincizeci de ani, sistemul de caste a dat semne reale de dezintegrare din cauza introducerii masive a tehnologiei moderne, a cărei utilizare este imposibilă într-o societate împărțită în grupuri impenetrabile, precum și datorită influenței Modelul occidental de societate și creșterea sentimentului național Robie Megasthenes a scris că nu existau sclavi în India; el, desigur, s-a înșelat - sclavia a existat aici într-o formă neobișnuită pentru el, mai ștearsă, și erau mult mai puțini sclavi decât în societățile occidentale: așadar, cel mai probabil, în unele categorii ale populației care se aflau în postura de sclavi , nu le-a recunoscut Nu a existat nicio castă de sclavi: Arthashastra afirmă că sclavia nu era caracteristică arienilor (și aici acest concept include cu siguranță clasa inferioară a Shudras), un membru al oricărei clase, totuși, putea deveni, în anumite circumstanțe, un sclav - în ciuda faptului că fapt că sclavii de cele mai multe ori, fără îndoială, aparțineau unei caste inferioare în raport cu casta stăpânului lor Inițial, cuvântul dasa desemna un reprezentant al unui trib cucerit de arieni Mai târziu a căpătat sensul de "sclav" deoarece majoritatea dasas-urilor capturate în timpul bătăliilor au fost transformate în sclavie: aceasta este probabil originea sclaviei în India Mahabharata relatează că a existat o lege capitolul Societate: clasă, familie, individ na, conform căreia învinsul s-a dovedit a fi sclavul învingătorului iar captivul era obligat să-l slujească pe cel care l-a prins până când acesta a plătit răscumpărarea Dar mai târziu au apărut și alte categorii de sclavi Copiii sclavilor deveneau automat sclavii stăpânilor serviți de părinții lor Un sclav putea fi cumpărat, vândut sau gajat Un om liber ar putea, aflându-se în primejdie, să se vândă pe sine și familia sa în sclavie Criminalii și debitorii ar putea deveni și sclavi Dar, în acest caz, a fost cel mai adesea o stare temporară Toate aceste forme de sclavie sunt menționate atât în literatura smriti cât și în alte surse Ca și în alte societăți de sclavi, un sclav poate deveni uneori o persoană puternică, cum ar fi un consilier regal, iar unele texte confirmă acest lucru Sclavii puteau lucra și în industrii importante pentru economia țării, în agricultură sau în mine, dar cel mai adesea sclavul era slujitorul unei persoane private și făcea parte din gospodărie Proprietarul era obligat să-l întrețină, iar dacă sclavul morea fără să lase urmași, trebuia să plătească pentru înmormântare și să facă ritualuri funerare pentru a-și salva sufletul Potrivit majorității documentelor legislative, proprietatea unui sclav aparținea stăpânului Dar proprietarul nu avea dreptul de a dispune de viața și moartea sa și nu l-a putut da afară atunci când, după ce a îmbătrânit, nu a putut să lucreze - spre deosebire de ceea ce observăm în alte civilizații "Omul poate îndura singur greutăți, își poate condamna soția sau copiii să aibă nevoie, dar nu și sclavul său, care face treabă murdară pentru el " În ceea ce privește pedepsele corporale, acestea erau la fel pentru toată lumea: "Proprietarul îi poate pedepsi cu biciul și bățul dacă sunt vinovați, dar să-i bată doar pe spate și niciodată în cap, de teamă să nu fie pedepsiți ca un hoț " Legile permiteau emanciparea unui sclav Acesta a fost considerat un semn de evlavie În orice caz, o persoană care a căzut în sclavia datoriei ar putea deveni din nou liberă după ce și-a plătit datoria Arthashastra pictează poziția unui sclav într-o lumină mai favorabilă decât legile religioase Potrivit acesteia, vânzarea copiilor în sclavie era absolut interzisă, cu excepția cazurilor de sărăcie extremă Sclavii aveau dreptul de a deține proprietate și de a o moșteni Sclavii din clasele superioare nu puteau fi forțați PARTEA A DOUA Civilizaţie pentru a face muncă ușoară Castitatea fetelor sclave era protejată Proprietarul, care a violat sclava, era obligat să o elibereze și să-i plătească o recompensă; dacă sclavul a intrat voluntar într-o relație cu proprietarul și a dat naștere unui copil, atunci atât ea, cât și copilul ar trebui să primească libertate Dacă un bărbat, confruntat cu o necesitate extremă, era forțat să se vândă pe sine și familia sa în sclavie, avea dreptul să-și retragă decizia Economia Indiei, spre deosebire de alte civilizații antice, nu a depins niciodată de sclavie Muncitorul, țăranul și meșterul erau de obicei oameni liberi Cele mai vechi surse nu menționează piețele de sclavi, care se pare că nu erau atunci o marfă comună Dar în primele secole ale erei noastre între India și Imperiul Roman, s-a dezvoltat un comerț cu fete sclave în ambele direcții, iar piețele de sclavi au existat în secolul al XVI-lea, în timpul Imperiului Vijayanagara Gotra si pravara Structura socială hindusă era complicată de alte elemente caracteristice, care la început nu aveau nicio legătură directă cu clasa sau casta, dar într-un fel sau altul corelate cu acestea Aceste instituții erau gotra și pravara, care existau deja la sfârșitul perioadei vedice și, cel mai probabil, chiar mai devreme și cărora brahmanii ortodocși încă le acordă o mare importanță până în zilele noastre Termenul "gotra" însemna inițial un hambar sau o turmă de vaci În Atharvaveda, acest cuvânt este folosit pentru prima dată în sensul de "clan", pe care l-a păstrat ca principal Poate că gotra a fost inițial o unitate locală în cadrul tribului arian, dar și-a pierdut complet caracterul tribal în perioada istorică, când brahmanii, care trăiau în locuri îndepărtate unul de celălalt și făceau parte din diferite grupuri de caste, puteau aparține aceluiași gotra În această epocă, cel mai probabil, gotrale erau o instituție brahminică, recunoscută fără tragere de inimă de alte clase de "născuți de două ori" și prost acceptată de clasele inferioare S-a bazat pe afirmația că orice brahman provine din rishis - semi-mitic capitolul Societate: clasă, familie, individ înțelepții care au primit revelația și ale căror nume erau numite gotras O caracteristică importantă a gotra a fost că membrii săi nu se puteau căsători între ei Un alt element care complica sistemul social a fost pravara Într-adevăr, brahmana, săvârșind zilnic un cult, a menționat nu numai numele întemeietorului gotrei sale, ci și numele altor înțelepți, pe care îi considera strămoșii îndepărtați ai propriei sale familii: totalitatea acestor nume forma pra- vara Formula pronunțată conținea, de regulă, de la trei la cinci nume, care constituiau un obstacol suplimentar în calea căsătoriei, deoarece aceleași nume ajungeau în categoriile de drept ale familiilor aparținând diferitelor gotra Conform tradiției unor gotra, căsătoria nu era posibilă între membrii diferitelor gotra dacă pravara lor avea un nume comun Unele gotra au fost mai largi și au crescut numărul fatal de nume la două Astfel, alegerea mirelui sau a miresei era foarte limitată, mai ales în Evul Mediu, când sistemul castelor endogame era pe deplin format Prestigiul public al brahmanilor ia încurajat pe kshatriyas și vaisyas să adopte și sistemul gotra Cu toate acestea, ei nu au revendicat originea gotrelor lor de la vechii înțelepți, lăsând acest privilegiu doar gotralor brahmani, care îndeplineau ritualuri casnice pentru ei Transferat în acest fel, acest sistem a fost complet artificial Familiile Kshatriyas și Vaishyas trebuiau teoretic să preia pravara preoților lor, dar nu au respectat întotdeauna aceste reguli De fapt, gotrale Kshatriyas și Vaishyas erau seculare (laukika) și își aveau originea în legendarul erou progenitor Dar, devenită laică, această instituție și-a pierdut prestigiul, iar textele nu i-au acordat de fapt prea multă importanță Primii legiuitori au fost relativ îngăduitori cu privire la încălcările legilor gotra Un bărbat care s-a căsătorit cu o femeie aparținând aceleiași gotra a fost condamnat la penitență - candrayana: a trebuit să postească o lună și de acum înainte să-și trateze soția ca pe o soră Dar acest lucru nu l-a discreditat pe copilul născut dintr-o astfel de căsătorie Mai târziu, însă, juriștii au aplicat această lege îngăduitoare PARTEA A DOUA Civilizaţie numai dacă o astfel de căsătorie a fost încheiată prin ignoranță; dacă soții știau despre apartenența lor la aceeași gotra, unirea lor era recunoscută ca incestuoasă Familie Familia indiană era patriarhală Tatăl era proprietarul casei, dispunea de proprietatea familiei și peste tot, cu excepția Kerala, aceste funcții erau transferate de la tată la fiu Familia antică includea părinți, copii, nepoți, unchi și urmașii acestora și diverse rude pe partea paternă și uneori și copii adoptați Dacă familia nu era săracă, avea servitori, sclavi și clienți În plus, familia brahmană putea include mai mulți studenți care urmau o pregătire de lungă durată sub îndrumarea proprietarului casei și erau considerați membri ai familiei În această societate poligamă, în care fetele erau căsătorite la o vârstă foarte fragedă, familia era un grup mare Familia, și nu individul, era considerată o unitate de ordine socială: astfel, populația din regiune era măsurată prin numărul de familii, nu de rezidenți O caracteristică a legăturilor de familie a fost semnificația slabă a relațiilor de rudenie dintre indivizii din cadrul grupului: copiii, de exemplu, au numit mama tuturor soțiilor tatălui lor și nu a existat o distincție clară între frate și vărul patern - chiar și astăzi ambii sunt desemnați prin același cuvânt Unitatea grupului a fost cimentată de shraddha, o masă memorială notabilă în principal pentru oferirea de bile de orez numite pinda La înmormântare, fiii, nepoții și strănepoții defunctului s-au adunat pentru a săvârși shraddha și, astfel, trei generații din urmașii săi au participat la ceremonie în comun Deci morții și cei vii au fost uniți printr-un rit, care, la fel ca închinarea strămoșilor în rândul chinezilor, a fost un factor foarte puternic în unitatea familiei Shraddha era un semn de apartenență la familie: cei care erau eligibili să participe la ceremonie erau sapinda (membrii grupului de familie) Ritul, care există și astăzi, datează din vremurile vedice capitolul Societate: clasă, familie, individ Acest simț acut al solidarității în familie a dus la nepotism și alte abuzuri Astăzi, sistemul legăturilor de familie începe să împovăreze tânăra generație Dar a oferit o oarecare protecție membrilor săi Într-o situație dificilă, o persoană se poate baza întotdeauna pe sapinda lui: un văr care nu a ieșit în lume sau un bătrân unchi inutil - tipuri comune ale Indiei moderne - au întotdeauna propriul lor colț confortabil într-o casă mare de familie Un astfel de fenomen, fără îndoială, este caracteristic pentru majoritatea familiilor de multă vreme Capul familiei, o figură puternică și formidabilă, în general, nu era un tiran; puterea lui, ca și cea a regilor, era parțial limitată de legea și obiceiul sacru Părerile avocaților cu privire la drepturile de proprietate a familiei sunt împărțite Existau două școli principale de drept al familiei, Mitakshara și Dayabhaga, numite după tratatele legislative indiene pe care s-au bazat; majoritatea familiilor din Bengal și Assam au urmat legile dayabhaga, în timp ce restul Indiei a urmat în general prescripțiile mitakshara Potrivit acestei din urmă școli, fiii și nepoții aveau dreptul de a revendica bunurile familiei chiar și în timpul vieții capului familiei, care nu era altceva decât un mandatar sau administrator în slujba familiei, a cărui proprietate putea nu risipi Școala Dayabhaga, dimpotrivă, a legitimat dreptul fiilor la proprietatea familiei numai după moartea tatălui Totuși, ea a recunoscut că acesta din urmă nu avea drept de proprietate nelimitat și ar trebui considerat administrator al bunurilor moștenitorilor săi Cu toate acestea, potrivit unor povești din Katha Upanishad, în vremurile primitive, tații aveau o putere mult mai nelimitată asupra copiilor lor Între timp, dreptul tatălui la viața sau moartea copilului său nu a fost prescris nicăieri, iar Arthashastra consideră uciderea unui fiu drept cea mai odioasă dintre crime Dimpotrivă, parricidul era permis în caz de legitimă apărare Fiecare familie are o tendință naturală de a crește și a venit un moment în care numărul ei a devenit prea mare Apoi legea sacră prevedea fragmentarea În acest caz, legiuitorii au aprobat împărțirea, deoarece aceasta însemna o creștere a ritului familial, iar zeii, primind astfel onoruri mai mari, urmau să devină mai mari PARTEA A DOUA Civilizaţie favorabil intregii tari De regulă, fragmentarea a avut loc după moartea capului familiei, când proprietatea era împărțită între fii, dar putea avea loc și în timpul vieții tatălui, dacă, de exemplu, acesta și-a exprimat dorința de a părăsi lume pentru a deveni ascet În sistemul Mitakshara, despărțirea putea să apară chiar pur și simplu ca urmare a unui acord între fii fără consimțământul tatălui, dacă acesta era prea bătrân sau bolnav în faza terminală, dacă ducea o viață rușinoasă sau, dintr-un alt motiv, nu mai putea dispune de bunurile familiei Majoritatea textelor le refuzau femeilor dreptul la moștenire directă, dar cartea Dharma atribuită lui Yajnaval-kya, celebrul înțelept Upanishadic, enumeră ordinea succesiunii în care soția și apoi fiicele urmează imediat fii Acesta este un document important Școala Mitakshara, referindu-se în principal la acest text, a recunoscut soției dreptul la moștenire dacă fiul nu era în viață În fine, membrii familiei aveau bunuri personale: cel puțin încă din Evul Mediu, există venituri individuale, cadouri etc , care au aparținut celui care le-a primit Dar acest fenomen era necunoscut generațiilor anterioare Manu a susținut că proprietatea unui fiu, a soției sau a sclavului aparține stăpânului casei; o indicaţie asemănătoare poate fi găsită şi la alţi legiuitori antici Astfel, drepturile capului familiei au fost reduse în timp Patru etape ale vieții Organizarea societății indiene s-a bazat pe două concepte: varna, pe care o traducem ca o clasă, și ashram, care poate fi tradus ca o etapă a vieții Acesta din urmă s-a format mai târziu decât Varna și, aparent, a fost mai artificial Așa cum societatea ariană a fost împărțită în patru clase, viața fiecărui arian a fost împărțită în patru etape Primind firul sacru, tânărul arian și-a luat rămas bun de la copilărie și a devenit brahmaharin - a dus o viață castă strictă în casa profesorului; apoi, după ce a dobândit cunoștințe despre Vede, sau cel puțin despre unele dintre ele, s-a întors la casa tatălui său și capitolul Societate: clasă, familie, individ căsătorit - devenit gospodar, grhastha*, când a ajuns la bătrânețe și a avut nepoți, și-a părăsit casa pentru a deveni pustnic de pădure, vanaprastha; în cele din urmă, când el, la bătrânețe, meditând, și-a curățat sufletul de atașamentul față de lumea materială, și-a părăsit locuința pentru a rătăci - a devenit un sannyasin și și-a încheiat zilele deja eliberate de tot ce este pământesc Această schemă, desigur, reflectă mai degrabă idealul decât realitatea Mulți tineri nu au respectat întocmai prescripțiile primei etape a vieții lor, iar puțini au avansat dincolo de a doua Mulți pustnici și asceți din India antică nu erau bătrâni: au redus stadiul gospodarului sau au abandonat-o cu totul Împărțirea existenței umane în patru etape a fost o încercare artificială de a combina într-o singură viață aspirațiile opuse pentru învățare, viața de familie și asceză Poate că acest program a fost inițial o reacție la propaganda altor secte, precum budismul și jainismul, care încurajau tinerii să devină asceți și să nu întemeieze o familie Această practică a fost descurajată de ortodocși, chiar dacă a devenit mai tolerată în vremuri ulterioare Deși de natură artificială, sistemul celor patru etape ale vieții a creat un ideal pe care mulți oameni din India antică au încercat să-l realizeze, ceea ce este important În plus, aceste etape formează pânza din care vom încerca să reconstruim viața individului Copilărie Viața, conform acestei scheme, nu a început cu o naștere naturală, ci cu o a doua naștere, adică cu ceremonia de legare a firului sacru Copilul nu era astfel un membru cu drepturi depline al comunității ariene Cu toate acestea, i-au fost dedicate rituri religioase, dintre care primele au fost săvârșite chiar înainte de nașterea lui Nu multe religii din lume au oferit vieții adepților lor un număr atât de mare de ceremonii și ritualuri precum hinduismul Primele ritualuri, sau samskaras, au fost garbhadhana, care promovează concepția, pumsavana> asigură nașterea PARTEA A DOUA Civilizaţie copil de sex masculin și simantonnayana, care protejează copilul din pântecele mamei Ceremonia de naștere, jatakarma, a avut loc chiar înainte de tăierea cordonului ombilical, dându-i copilului un nume pe care părinții l-au ținut secret până la ceremonia de inițiere Considerați necurați din punct de vedere ritual, nou-născutul și părinții săi nu puteau lua parte la practica de cult de zi cu zi Această restricție a durat zece zile, până în momentul în care copilul și-a primit numele de zi cu zi Prima ieșire din casă, nishkramana și străpungerea lobului urechii făceau, de asemenea, parte din ritualuri Prima hrănire cu alimente solide a oferit prilejul ceremoniei annaprashana În al treilea an de viață, băieților li s-a dat o tunsoare specială, o karmă minune: capul copilului a fost ras, cu excepția unei șuvițe de păr, care, ca un brahman, nu a fost tuns toată viața Multe dintre aceste ceremonii nu mai sunt practicate în întregime astăzi și, cel mai probabil, au fost înainte, chiar și în clasele superioare, mai ales dacă copilul era femeie Cu toate acestea, numărul lor arată ce loc a ocupat copilul în viața părinților săi Nașterea unui fiu din epoca primelor imnuri ale Rig Veda a fost percepută ca o mare binecuvântare Cel puțin, fiul a fost nevoie pentru a îndeplini ritualurile de înmormântare după moartea tatălui, pentru a putea traversa lumea cealaltă Fiii adoptați erau doar asistenți secundari, iar eficacitatea ceremoniei shraddha efectuate de aceștia era îndoielnică Religia și spiritul de familie atât de caracteristice hindușilor au încurajat astfel familiile să procreeze și au încurajat dorința de a avea un fiu Fiicele puteau asuma o singură funcție: fie ca escortă a părinților lor într-o altă lume, fie ca continuatoare a clanului, deoarece, conform teoriei ortodoxe, după căsătorie deveneau deja membri ai familiei soțului lor Nevoia de a le oferi o zestre a făcut nașterea lor și mai puțin dezirabilă Astfel, au existat o mulțime de motive pentru a trata fetele rău, dar într-o civilizație care a favorizat atât de clar copiii bărbați, nu găsim prea multe dovezi că fetele ar fi respinse sau chiar sacrificate Se știe că în familiile Rajput ulterioare, nou-născuții de sex feminin erau adesea uciși, capitolul Societate: clasă, familie, individ iar această practică a existat în toate vârstele în familii foarte sărace Dar nu se menționează acest lucru în primele texte legislative Literatura Indiei antice în ansamblu descrie viața copiilor, atât băieți, cât și fete, ca fiind destul de prosperă Ideile ca ale noastre: "Cine este iubit mai mult, este pedepsit mai mult" erau foarte rare, dacă existau Nepotul era de obicei favoritul tuturor, dorințele lui erau respectate și i s-a oferit o asemenea libertate, care în Europa până în perioada modernă a avut foarte puțini copii Dar viața de nepot s-a încheiat devreme Copiii săracilor au început să lucreze cât mai devreme și doar câțiva norocoși au reușit să obțină o educație De regulă, copilul a început să studieze alfabetul la vârsta de patru sau cinci ani În casele bogate pentru copii erau invitați mentori, dar în Evul Mediu educația se făcea și în școlile din sat situate la temple Deși educației femeilor nu i s-a acordat niciodată prea multă importanță, fetele nu erau ignorante și femeile din familii bune erau de obicei educate Programul primelor clase a inclus întotdeauna predarea lecturii și a calculelor aritmetice, dar în această etapă a vieții copilul nu era încă un membru cu drepturi depline al comunității ariene, iar educația lui, de fapt, nu începuse încă Abia după inițierea sa a putut studia Vedele și a pătrunde în cursul complex de studii care aveau să-i permită să-și împlinească vocația dedicare Marele rit upanayana, care marchează a doua naștere, a fost destinat brahmanilor, kshatriyas și vaiishyas Vârsta ideală pentru ceremonie depindea de clasă: opt pentru brahmani, unsprezece pentru kshatriyas, doisprezece pentru vaishyas Acest rit străvechi datează din vremurile când arienii nu deveniseră încă un grup etnic separat Zoroastrienii aveau într-adevăr un ritual similar, păstrat în una dintre formele sale de parsii moderni PARTEA A DOUA Civilizaţie Pentru această ceremonie importantă, copilul a fost îmbrăcat ca un ascet și i s-a dat un toiag în mână La punctul culminant, preotul oficiant i-a pus peste umăr un fir sacru, yagno-pavita, care i-a fost trecut pe sub brațul drept Noul inițiat a trebuit să o poarte toată viața Acest șnur era țesut din trei fire răsucite, al căror material depindea de varna: pentru brahmani era bumbac, pentru Kshatriya era cânepă, pentru Vaishyas era lână A avut o mare semnificație religioasă Pierderea sau deteriorarea acestui cordon era considerată o mare rușine pentru "născutul de două ori", de care putea fi curățat numai după o pocăință strictă În timpul ceremoniei, preotul a șoptit la urechea inițiatului imnul sacru Gayatri din Rig Veda Se pronunță în timpul săvârșirii tuturor ceremoniilor și ritualurilor religioase și în hinduism are același înțeles ca "Tatăl nostru" în creștinism, dar numai cele trei clase superioare îl pot pronunța "Gayatri" face parte dintr-un imn dedicat zeului soarelui Savitri: "Să sperăm ca marea strălucire a zeului Savitri să ne lumineze mintea" Probabil cu mult înainte de începutul erei noastre, majoritatea Kshatriyas și Vaishyas nu au îndeplinit ceremonia de inițiere în totalitate, deoarece termenul "născut de două ori", care a fost aplicat anterior tuturor celor care au trecut prin acest rit, a fost din ce în ce mai folosit ca sinonim pentru brahman Trebuie remarcat, totuși, că astăzi ritualul inițierii, care a fost îndeplinit întotdeauna în familiile brahmane, este practicat și în unele caste non-brahmane De fapt, această ceremonie era rezervată băieților, dar în timpul perioadei vedice fetele erau uneori conduse prin ea Este dificil de detectat simbolismul sexual în acest rit inițiatic și, spre deosebire de circumcizie și alte rituri inițiatice caracteristice religiilor primitive, niciun text nu prezintă această ceremonie ca pregătire a inițiatului pentru viața sexuală Copilul dedicat era încă minor În urma ceremoniei, el a dobândit statutul de membru cu drepturi depline al societății ariene și de acum înainte a trebuit să asimileze cunoștințele religioase ale arienilor, pregătindu-se pentru rolul de "gospodar" Fiind brahmaharin, adică student, a trebuit să rămână celibat încă câțiva ani capitolul Societate: clasă, familie, individ Educaţie Conform idealului sugerat de textele sacre, antrenamentul unui brahmaharin se desfășura în casa unui brahmin ales ca profesor (guru) Unele surse foarte vechi îl reprezintă pe guru ca pe un ascet sărac, iar una dintre îndatoririle discipolului era să cerșească profesorul său, dar acest obicei nu pare să fi fost respectat întotdeauna Cu toate acestea, elevul trebuia să-și trateze profesorul cu mare respect, să-l ajute și să-i asculte toate ordinele În prima etapă, elevul a exersat ritul sand-hya efectuat la răsărit, la prânz și seara El a învățat nu numai să citească corect Gayatri, ci și să-și țină respirația, să bea apă conform ritualului, să facă stropire, să facă o libație sacrificială cu apă la soare (pe imaginea zeului soarelui, sau Vishnu, sau Shiva) Aceste rituri au fost săvârșite de toți "născuții de două ori" și sunt îndeplinite în diferite forme și astăzi Obiectul principal de studiu au fost Vedele și le-au fost dedicate ore lungi de studiu Profesorul ținea cursuri în fiecare zi timp de câteva ore în rândul unui grup de elevi care stăteau în jurul lui pe pământ, apoi le testa memoria, cerându-le să repete părți întregi din textele sacre Uneori se foloseau diverse mnemonice pentru memorarea textului imnurilor: mai întâi, textul a fost citit integral, apoi cuvintele au fost repetate unul câte unul separat (padapatha), iar în final, aceste cuvinte au fost repetate în grupuri conform ab, bc, cd schema (kramapatha) sau după modele mai complexe Datorită acestor exerciții, răbdare și memorie strălucitoare a multor generații de profesori și studenți, tradițiile vedice transmise oral s-au păstrat într-o formă neschimbată și sunt și astăzi aceleași cu o mie de ani înaintea erei noastre De la guru-urile lor, tinerii au învățat nu numai textele vedice De asemenea, au dobândit cunoștințe în alte domenii, în special în Vedanga, discipline care erau considerate auxiliare în studiul Vedelor Cele șase Vedanga au inclus: kal-pa - un ghid al ritualurilor; siksa - fonetică; chandas - metric; nirukta - etimologie, interpretare de neînțeles A Basham PARTEA A DOUA Civilizaţie cuvinte; vyakarana - gramatică; jyotisha - astronomie sau știința calendarului În plus, în perioada post-vedică, profesorii și-au prezentat adesea elevilor cele șase școli metafizice, sau doar una dintre ele la alegerea lor Cei care erau angajați în studiul legii sacre au înțeles disciplinele legate de aceasta, în timp ce alții stăpâneau disciplinele seculare - astronomie, matematică și literatură Potrivit autorilor smriti, toti tinerii din clasele superioare urmau sa fie educati De fapt, probabil doar un număr mic de tineri au finalizat întregul program al educației vedice Prinții și fiii șefilor și nobililor au fost instruiți în folosirea armelor, au învățat numeroase științe care i-au pregătit pentru un rol de conducere, în timp ce majoritatea tinerilor din clasele sărace au fost pregătiți în meserie, se pare că de la proprii părinți - texte budiste, totuși, depuneți mărturie, că și ei au fost educați și, de asemenea, știm că acest lucru era prescris de lege Mai multe orașe au devenit celebre pentru faimoșii lor guru - faima lor poate fi comparată cu faima orașelor universitare din Europa medievală Principalele au fost Varanasi și Taxila, care au devenit celebre deja în epoca lui Buddha Mai târziu, la începutul erei noastre, Kanchi și-a câștigat o bună reputație în sud Varanasi, numită în mod obișnuit Kashi, era cunoscut ca un centru de învățare religioasă, în timp ce Taxila, mai la nord-vest, era specializată în subiecte seculare Legendele budiste Jataka spun că tineri din toată India luminată au venit să studieze la Taxila, unde influența iraniană și mesopotamiană a pătruns cumva Dintre savanții care au creat reputația acestui oraș, îl putem numi pe Panini, un filolog al secolului al IV-lea î Hr e , Kautilya, faimosul ministru și consilier-Brahmin Chandragupta Maurya, și Charaka, unul dintre cei doi lumini ai medicinei indiene Deși, conform idealului smriti, fiecărui guru i se cerea să aibă doar câțiva discipoli, în aceste "orașe universitare" existau adevărate colegii La Varanasi, de exemplu, o astfel de instituție a reunit cinci sute de studenți în jurul unui număr mic de profesori care au fost sprijiniți de caritate În mod ideal, profesorul nu ar fi trebuit să primească altele capitolul Societate: clasă, familie, individ acea răsplată de la elevii săi, pe lângă respectul și ascultarea lor, și abia la sfârșitul pregătirii a acceptat un cadou de la ei - conform tradiției, o vacă Cu toate acestea, Manu spune clar că au existat profesori care au predat Vedele pentru bani După adoptarea budismului și jainismului, procesul de învățare a fost transferat din casa profesorului în mănăstiri Fiecare mănăstire preda începători, dar foarte devreme în istoria acestor două religii au existat instituții care au devenit celebre ca locuri bune pentru învățământul general În Evul Mediu, mănăstirea Nalanda din Bihar era cea mai faimoasă: fondată pe vremea Guptas, a rămas cel mai important centru al învățăturii budiste până când a fost jefuită de invadatorii musulmani În această mănăstire s-a predat nu numai budismul, ci și Vedele, filozofia hindusă, logica, gramatica și medicina Aparent, nu numai studenții budiști au fost admiși acolo Potrivit călătorului chinez Xuan Jiang, mănăstirea din Nalanda avea aproximativ zece mii de studenți și trăia din veniturile din o sută de sate care se aflau în proprietatea sa; aici ar trebui să adăugăm și cadouri de la numeroși patroni, dintre care cel mai mare a fost Harsha Cu toate acestea, ruinele Nalandei resping informațiile lui Xuan Jiang În mănăstire erau multe clădiri, dar cu greu puteau găzdui o mie de călugări Multe alte mănăstiri budiste din toată țara, precum și mănăstiri jainiste din vest și sud, au fost centre de învățare similare cu cele stabilite de biserica creștină în Europa medievală În Evul Mediu, hinduismul și-a creat propriile mănăstiri (mathas), care au avut aceeași influență Căsătorie Cursul de studiu a fost conceput pentru doisprezece ani, dar se putea termina imediat ce studentul studia temeinic una dintre Vede Unii studenți deosebit de zeloși au făcut jurăminte de celibatul etern și și-au dedicat întreaga viață practicii religioase Dar, de regulă, un tânăr de vreo douăzeci de ani PARTEA A DOUA Civilizaţie s-a întors la casa tatălui său și a dus modul de viață al clasei sale Întors, a făcut o baie rituală și i-a mulțumit profesorului său, dându-i un cadou pe cheltuiala familiei sale Acum a devenit snataka, "spălat", iar de acum încolo putea să se bucure de plăcerile lumești, să mănânce mâncarea clasei sale, să poarte bijuterii și haine frumoase, pe care le-a îmbrăcat la ceremonia de întoarcere (samavartana) Snataka trebuia să se căsătorească cât mai devreme posibil, deoarece căsătoria are trei scopuri principale: efectuarea de noi sacrificii în numele religiei; concepție, care va oferi tatălui și strămoșilor o viață fericită de apoi și va continua cursa; și rati, sau plăcerea sexuală De obicei, căsătoria a fost binecuvântată - și încă este binecuvântată - de părinți după o lungă întâlnire, studiind semne, horoscoape și tot felul de prevestiri De regulă, căsătoriile aveau loc în cadrul clasei și castei Interdicția uniunilor interrasiale a fost extrem de strictă, mai ales în nordul Indiei, unde nu era posibilă căsătoria între persoane care aveau un strămoș patern comun până la a șaptea generație sau un strămoș matern comun până la a cincea Dar în Deccan nu a existat aproape nicio aplicare a acestei legi și au existat cazuri de căsătorie între veri, chiar și în familiile conducătoare În India arhaică, fetele s-au căsătorit la o vârstă matură Autorii smriti, pe de altă parte, au recomandat bărbaților să se căsătorească după vârsta de douăzeci de ani, iar fetelor - după ce au ajuns la pubertate Hinduismul ortodox s-a ocupat și de creșterea natalității: de exemplu, un tată care nu și-a căsătorit fiica înainte de primul ciclu menstrual a fost pedepsit la egalitate cu un obstetrician subteran (avortul era considerat un păcat grav - mult mai rău decât crima), iar această pedeapsă a devenit mai dură cu fiecare menstruație ulterioară a unei fete până când aceasta s-a căsătorit Majoritatea autorilor au considerat căsnicia ideală în care băiatul era de trei ori mai mare decât fata: un bărbat la vârsta de douăzeci și patru de ani trebuia să se căsătorească cu o fată de opt ani Dar nu vom găsi nicăieri mențiune despre căsătoria băieților care nu au ajuns sau tocmai au ajuns la pubertate, dimpotrivă, s-a subliniat mereu nevoia de a avea timp pentru educație înainte de căsătorie capitolul Societate: clasă, familie, individ Căsătoria între copii, devenită un obicei în rândul familiilor înstărite la sfârșitul Evului Mediu, nu are nicio justificare în literatura sacră Printre eroii poeziei și basmelor, nu există copii care se căsătoresc, iar în numeroase inscripții care oferă informații prețioase despre obiceiurile antice, nu există informații despre căsătoriile între copii înainte de această perioadă Medicii autoritari din India antică susțin că cei mai frumoși copii se nasc dintr-o mamă care a împlinit vârsta de șaisprezece ani Existența legăturilor de căsătorie între copii a fost condamnată de aceștia Este foarte greu de restabilit motivele căsătoriilor între copii Unii autori au susținut că teama de tâlhari musulmani i-a motivat pe tații să-și dea fiicele în căsătorie foarte devreme pentru a-și salva fiicele Dar această explicație nu este satisfăcătoare, deoarece un astfel de obicei exista chiar înainte de invazia musulmană Au încercat să o explice cu motivație religioasă pentru a produce numeroși urmași, dar religia s-a ocupat întotdeauna de creșterea natalității Dimpotrivă, concepțiile indiene asupra sexualității ar fi putut juca un rol aici Potrivit acestora, femeia consta din instincte și sentimente; o fată necăsătorită care ajunsese la pubertate s-a străduit firesc să intre într-o relație amoroasă, în ciuda întregii vigilențe a tatălui ei Dar, pierzându-și virginitatea, nu s-a mai putut căsători, iar părinții ei nu au avut de ales decât să o țină cu ei - ceea ce era umilitor și costisitor - sau să o alunge, condamnând-o astfel la sărăcie sau la prostituție Astfel, creșterea fiicelor a necesitat o mare responsabilitate din partea părinților, ceea ce i-a determinat să încurajeze căsătoria timpurie Au existat diverse tipuri de căsătorie, mai mult sau mai puțin în concordanță cu prescripțiile religioase, dar, în esență, mai dependente de factori sociali sau economici În documente sunt enumerate opt tipuri: căsătoria Brahma, când o fată este trecută ca reprezentant al aceleiași clase; Căsătoria Daiva, când stăpânul casei dă fiica sa preotului ca parte a plății pentru săvârșirea sacrificiilor; Căsătoria Arila, când un tată își dă fiicei fără zestre și, dimpotrivă, primește în schimb o vacă și un taur; căsătoria prajapatya, când tatăl dă fetei fără zestre și nu primește nimic în schimb; Căsătoria Gandharva - căsătorie PARTEA A DOUA Civilizaţie consimțământul reciproc, care este rezultatul unui simplu schimb de jurăminte - o astfel de căsătorie era adesea secretă; asura marriage> cand mirele cumpara fata; o căsătorie rakshasa în care mireasa este răpită; Căsătoria Paishach, care cu greu poate fi numită căsătorie, este violul unei fete adormite, în stare de ebrietate sau bolnavă mintal Dintre aceste opt tipuri de căsătorie, primele patru au fost pe deplin recunoscute și permise de brahmani: erau uniuni sfințite indisolubile Alte forme au fost adoptate de familiile devotate cu mai mult sau mai puțină dezaprobare Căsătoria Gandhar-va, care a fost adesea doar conviețuire, a câștigat brusc respect Este îndoielnic că a fost tolerat printre brahmani, dar este probabil că a fost popular printre războinici și clasele inferioare El a devenit adesea un complot în multe lucrări romantice și a dat naștere unui personaj liric atât de popular al Evului Mediu târziu precum abhisarika, o fată care părăsește în secret casa tatălui ei noaptea pentru a-și întâlni iubitul într-un loc convenit O altă formă de căsătorie cu Gandharva a fost svayamvara - "alegerea liberă" Potrivit textelor legislative, dacă o fată ajunsă la pubertate nu era dată în căsătorie de către părinți, își putea alege propriul mire, așa că aveau loc căsătorii pe baza alegerii miresei Literatura epică oferă câteva astfel de exemple Așadar, prințesa Savitri, mergând prin țară cu carul ei în căutarea unui soț, îl întâlnește în sfârșit pe Satyavant, fiul unui tăietor de lemne Și Damayanti își alege soțul Nal printre mulți solicitanți Documentele menționează swayamvara înainte de secolul al XI-lea - până la domnia regelui Vikramaditya VI Chalukya Ulterior, alegerea a fost consacrată de rituri religioase Căsătoria Asura, pentru care fata a fost cumpărată de la tatăl ei, a fost dezaprobată de toate textele sacre, deși Arthashastra este reținută în criticile sale Se știe că căsătoria pentru răscumpărare, precum și căsătoria ortodoxă cu zestre, existau deja în perioada vedă, dar nu aparținea tradiției ariene și avea voie doar să suprime înclinațiile rele ale unei persoane Căsătoria Rakshasa sau căsătoria prin răpire este în principal capitolul Societate: clasă, familie, individ atârnat printre kshatriyas Cel mai faimos exemplu este căsătoria dintre Prithivaraja Chahamana, ultimul mare rege hindus din nordul Indiei, și fiica lui Jayachandra din Kanya-kubja, un tânăr captiv pe care l-a luat cu el și care nu s-a opus prea mult la acest lucru Căsătoria unui paisach a fost condamnată de toată lumea În general, numele ultimelor trei tipuri de căsătorie provin de la numele a trei demoni, dintre care cel mai josnic a fost pishacha Potrivit textelor legislative, o astfel de căsătorie nu putea fi încheiată în clasele superioare și era recunoscută doar în mediul inferior Unii experți au încercat să găsească o explicație pentru formele nedemne de căsătorie și să demonstreze că acestea nu existau sau erau extrem de rare Dar aceste uniuni cu greu ar fi fost legalizate dacă nu ar fi avut o bază solidă pusă în vamă Cel mai probabil, legiuitorii au legalizat o gamă foarte largă de relații din viața reală, iar o fată, înșelată de iubitul ei sau răpită de un aventurier, putea revendica aceleași drepturi ca și soțul legal, respectiv, iar un copil născut din această relație era recunoscut ca legal Fără îndoială că căsătoriile de primul tip au fost săvârșite în cea mai mare parte în clasele superioare, iar unele alte uniuni au primit ulterior riturile lor religioase și au devenit astfel practica relații sexuale Savanții brahmani care au creat literatura Smriti și au stabilit regulile de conduită pentru toți indienii, desigur, aveau opinii puritane, dar nu au disprețuit niciodată dragostea fizică Plăcerea (kama), fiind unul dintre cele trei scopuri ale vieții, este o sferă legitimă și importantă a activității umane În sensul cel mai larg, cuvântul "kama" înseamnă în primul rând dorința și satisfacția ei, dar la fel ca în franceză, cuvintele "dorință" și "pasiune", are de obicei o conotație sexuală Se credea că dintre toate plăcerile legitime, plăcerea sexuală era cea mai mare PARTEA A DOUA Civilizaţie Literatura Indiei hinduse, atât religioasă, cât și laică, este plină de aluzii sexuale, simboluri sexuale, pasaje erotice Importanța acestor teme crește în Evul Mediu, când crearea lumii a fost prezentată ca o unire a unui zeu și a unei zeițe: pe pereții templelor erau sculptate imagini cu cupluri strâns împletite, maithun Unele secte religioase au introdus chiar și copulația rituală în cultul lor și au văzut-o ca un mijloc puternic de mântuire Dar religiozitatea sexuală exagerată de la sfârșitul Evului Mediu nu a fost decât o manifestare a puternicei componente sexuale care caracterizase întotdeauna viața socială indiană; într-adevăr, activitatea sexuală a fost întotdeauna considerată o datorie religioasă, iar textele au prescris unui soț să întrețină relații sexuale cu soția sa în timpul săptămânii care urmează sfârșitului fiecărei menstruații Pasiunea hindușilor pentru clasificare, deși nu a dat naștere unei științe experimentale, a condus într-adevăr la dezvoltarea unor școli care au studiat destul de meticulos diverse aspecte ale activității umane, printre care relațiile sexuale ocupau un loc aparte La noi au ajuns mai multe manuale pe acest subiect, dintre care cel mai semnificativ și cel mai vechi, Kama Sutra, atribuită înțeleptului Vatsyayana, a fost scrisă în primele secole ale erei noastre sau posibil în timpul Guptas Această lucrare remarcabilă oferă instrucțiuni detaliate despre tehnica sexului și rețete pentru excitare și, de asemenea, ne oferă informații prețioase despre viața Indiei antice, în special clasele sale superioare Sexualitatea implica nu numai simpla satisfacție a instinctelor masculine, ci și o relație reciprocă rafinată care trebuia să-i satisfacă pe ambii parteneri Orașul cultivat căruia i se adresa Kamasutra a fost instruit să se gândească atât la satisfacția partenerului său, cât și la a lui, deoarece ea este la fel de pasionată ca și el și chiar capabilă să experimenteze mai multă plăcere Jocul dragostei a fost extrem de divers, iar formele sale au fost atent clasificate: de exemplu, Kamasutra descrie nu mai puțin de șaisprezece opțiuni de sărut Actul amoros a fost foarte tandru, chiar dacă deseori a devenit violent în momentul apogeului său: în literatura poetică nu este neobișnuit să găsești un obicei comun printre iubitorii ambelor capitolul Societate: clasă, familie, individ Căsătorit sau necăsătorit, pentru a le arăta prietenilor apropiați urmele fericite ale pasiunii lăsate pe piele de unghii și dinți Erotismul obsesiv în India antică s-a manifestat în pictură și literatură Idealul ei de frumusețe feminină diferă atât de constituția fertilă a vechii Venus, cât și de femeile lungi și slabe din America și Europa moderne, care aminteau de băieți adolescenți Indiana ideală, cu șolduri curbate, largi, talie îngustă și sâni grei, pare făcută pentru satisfacția fizică Poeților le plăcea să cânte despre atractivitatea excesivă a eroinelor lor Făcând acest lucru, ei au observat o oarecare reținere: a fost descrisă amorul preliminar, dar detaliile actului în sine nu, cel puțin până într-o perioadă foarte recentă O descriere detaliată se găsește numai în literatura locală; marii poeţi ai Indiei au fost mai reţinuţi Următorul pasaj din Kama Sutra arată că profesorii de relații sexuale au fost, într-o anumită măsură, psihologi "În primele trei nopți după căsătorie, un bărbat și o femeie ar trebui să doarmă separat și să se abțină de la orice act sexual În următoarele șapte nopți, ar trebui să facă baie cu sunetul muzicii, să se îmbrace, să mănânce împreună și să-și respecte respect familiei și tuturor celor care au fost prezenți la ceremonia căsătoriei În seara celei de-a zecea zile, soțul ar trebui să trezească cu blândețe încredere în soția sa Vatsyayana îi recomandă unui bărbat să-și înfrâneze dorința pentru a-și câștiga soția încredere în primul rând, pentru că femeile, care sunt frumoase în mod natural, preferă un tratament blând Dacă o femeie este forțată să se supună și, împotriva voinței ei, să intre în relații sexuale cu un bărbat pe care abia îl cunoaște, ea poate deveni dezgustată de actul sexual și de întregul sex masculin Deci, ura o poate îndepărta de soțul ei , iar ea se va întoarce la alt bărbat Viața erotică din India antică era în general heterosexuală Homosexualitatea atât la femei, cât și la bărbați era, desigur, cunoscută, dar a fost condamnată în câteva cuvinte de textele legii Kama Sutra tratează acest subiect pe scurt și destul de sec, iar literatura trece peste el în tăcere În general PARTEA A DOUA Civilizaţie atitudinea din India antică față de această problemă pare a fi mult mai sănătoasă decât cea care era caracteristică altor mari culturi ale antichității Un alt element destul de nesimțitor al culturilor antice - eunucul - este foarte rar în India: castrarea atât a animalelor, cât și a bărbaților era condamnată cu strictețe, iar haremurile erau de obicei urmărite de bărbați în vârstă și femei înarmate Divorț Potrivit legii sfinte, căsătoria era considerată indisolubilă după ce soții au trecut prin șapte trepte Chiar dacă ceremonia nu a fost finalizată, nu a putut fi anulată, iar divorțul era aproape imposibil Femeia vinovată și-a pierdut majoritatea drepturilor, inclusiv dreptul la recăsătorie, dar soțul ei era obligat să o întrețină dacă era necesar Nu există unanimitate în textele legislative cu privire la problema adulterului unei femei: de regulă, dacă iubitul ei aparținea unei alte caste, ea avea pedeapsa cea mai severă "Legile lui Manu" și alte câteva surse indică chiar că în acest caz soțul infidel a fost dat să fie sfâșiat de câini Dar o femeie care s-a lăsat sedusă de un bărbat dintr-o castă superioară era într-o poziție mai bună Majoritatea textelor denunță o astfel de femeie și o condamnă să poarte haine murdare, să doarmă pe pământ și să se restrângă strict în mâncare până la următoarea menstruație; după care are voie să se întoarcă în pat cu soţul ei şi să-i ia locul în casă Deși textele legale religioase nu acceptă divorțul, conform Arthashastra, acesta era permis în cele mai vechi timpuri, cel puțin pentru căsătoriile care nu erau consacrate printr-o ceremonie religioasă solemnă Astfel de căsătorii puteau fi dizolvate de comun acord în caz de incompatibilitate; una dintre părți ar putea obține un divorț chiar și fără acordul celeilalte părți, dacă aceasta crea o amenințare de pericol fizic real pentru ea "Arthashastra" permitea divorțul unei căsătorii consacrate, dacă soțul o părăsește pe femeie, dar a fost o perioadă temporară capitolul Societate: clasă, familie, individ măsură care varia în funcție de circumstanțe și clasă Cu toate acestea, astfel de excepții nu apar în textele legislative ulterioare; în perioada Gupta au fost probabil uitați, iar la acea vreme divorțul dintre clasele superioare era aproape imposibil Între timp, obiceiul permitea castelor inferioare să divorțeze și, desigur, exista deja în antichitate Poligamie În India, ca și în alte țări ale lumii, oamenii de rând erau monogami, deși poligamia era cunoscută chiar și pe vremea Rig Veda Dimpotrivă, poligamia era răspândită printre regi și lideri, precum și printre mulți brahmani și cei mai bogați membri ai claselor inferioare Primele texte legislative nu au încurajat poligamia, cel puțin ca normă Deci, una dintre sutrele Dharma interzice categoric unui bărbat să-și ia o a doua soție dacă prima are o dispoziție bună și i-a născut fii Un alt document, ulterior, îi refuză unui poligam dreptul de a depune mărturie în instanță Arthashastra stabilește o serie de măsuri menite să reducă dorința de poligamie, cum ar fi plata unei despăgubiri primei soții Modelul ideal al căsătoriei hinduse este reprezentat de eroul Rama și soția sa credincioasă Sita, a căror iubire reciprocă nu a fost niciodată încălcată de o altă femeie Cu toate acestea, există atât de multe referiri la căsătoriile poligame, încât sugerează că acestea erau comune în rândul celor care își puteau permite Soțul trebuia să-și trateze soțiile în mod egal, dar această regulă, pe care legea nu o putea aplica, era de obicei imposibilă din punct de vedere psihologic Forțată să locuiască în casa soțului ei, prima soție a suferit adesea la vederea unui rival fericit Multe drame ale teatrului de curte sunt dedicate temei invidiei și geloziei celei mai mari soții pentru noul iubit al soțului ei regal Cu toate acestea, aceste lucrări au întotdeauna un final fericit: bătrâna regină se împacă în cele din urmă cu tânăra ei rivală Într-o familie poligamă, gospodăriile nu erau întotdeauna nefericite, iar prima soție, mai ales dacă avea PARTEA A DOUA Civilizaţie copii bărbați, s-a resemnat cu soarta și a jucat rolul principalei soții și stăpână a casei - rol care a pus-o pe primul loc alături de soțul ei în ritualurile casnice Dacă poligamia era în ordinea lucrurilor, atunci poliandria, deși a apărut, era absolut exclusă în majoritatea familiilor aparținând straturilor superioare ale societății "Un frate care ia nevasta fratelui său", se arată în textul legii, "săvârșește un păcat, deși în unele locuri se întâmplă ca o fată să fie căsătorită cu o familie întreagă" Un exemplu clasic de poligamie este dat de Mahabharata, ai căror eroi, cei cinci frați Pandava, au împărțit între ei frumosul Draupadi Fără îndoială, epopeea s-a bazat pe o poveste reală și li s-a părut absolut firesc primilor cititori, altfel editorii religioși ar fi inventat cu siguranță patru surori frumoase Draupadi - câte una pentru fiecare dintre frați, pentru a rămâne în cadrul prejudecăților ortodoxe În literatura indiană există referiri la poliandrie Legiuitorii au fost nevoiți să se străduiască să explice această anomalie matrimonială, dar știm că poliandria există și astăzi printre triburile mongoloide de la poalele dealurilor și în unele dintre castele inferioare din Deccan Dorința de a avea un fiu era atât de puternică încât un bărbat putea, fără teamă pentru reputația sa, să-și ia o altă soție dacă prima era stearpă - și așa mai departe; în acest caz, poligamia era o datorie religioasă Dacă soțul era infertil sau impotent, trebuia să găsească o soluție la această problemă În cazuri extreme, ar putea apela la rudele sale, în special la un frate care i-ar lua locul în patul conjugal și ar concepe un fiu pentru el Din epopee și povești de dragoste se știe că acest rol a fost adesea cerut să fie jucat de bărbați cunoscuți pentru sfințenia lor, o practică care a supraviețuit până în zilele noastre La fel, dacă un om moare fără moștenitor, un frate i-a luat locul pentru a-și îngriji urmașii Această practică de levirat sau niyoga era cunoscută de multe societăți antice și este adesea menționată în cele mai vechi texte legislative indiene Cu toate acestea, chiar înainte de începutul erei noastre, acest obicei a început să fie condamnat, iar scriitorii medievali îl atribuie obiceiurilor kalivarja> adică învechite și de acum înainte interzise capitolul Societate: clasă, familie, individ bătrâneţea şi moartea După litera legii sfinte, proprietarul casei, care avea părul cărunt și care avea deja nepoți, a trebuit să devină pustnic, lăsându-și soția cu copii sau luând-o cu el în pădure Acolo, locuind într-o colibă modestă, pe baza ofrandelor sătenilor și a darurilor naturii, a trebuit să aprindă în mod regulat focuri rituale sacre și să studieze Upanishad-urile pentru a-și ridica sufletul deasupra lucrurilor pământești El ar putea înăspri aceste condiții dure de viață mortificând în mod conștient carnea "Vara ar trebui să fie expus la căldura celor cinci incendii, în sezonul ploios să trăiască sub cerul liber, iarna să poarte haine umede și astfel, treptat, să-și facă existența mai aspră" Aceasta a fost etapa vanaprastha - schitul în pădure Cu toate acestea, mai era o etapă de parcurs înainte de moarte Când un bătrân se retragea din lume, putea să-și părăsească izolarea pădurii, să oprească orice practică rituală și să devină un sannyasin (vagabond cerșetor) cu nimic altceva decât un băț, o cană de colectare și cârpe Totuși, nu trebuie să ne gândim că au fost mulți care au urmat aceste instrucțiuni la sfârșitul vieții pentru a-și asigura mântuirea Cei mai mulți erau mulțumiți de poziția lor de stăpân al casei și sperau într-o perioadă lungă și relativ fericită în cer după o nouă și fericită naștere pe pământ - o astfel de soartă era promisă de religie gospodarului care urma punerea în aplicare a ritualurilor și legămintele arienilor Între timp, numărul bătrânilor care au devenit asceți a fost destul de mare, fără îndoială parțial din cauza nerăbdarii adulților și a fiilor căsătoriți, care se grăbeau să dobândească controlul asupra proprietății familiei Chiar și astăzi, nu este neobișnuit ca o persoană în vârstă să urmeze până la capăt etapele stabilite de înțelepții antici și își încheie zilele ca ascet De regulă, își găsește singurătatea într-un hambar situat lângă casa familiei sau chiar într-o cameră izolată din propria casă Moartea, ca și nașterea, era considerată necurată Toate popoarele antice aveau o aversiune profundă față de contactul cu un cadavru, iar India nu făcea excepție Fără îndoială, această idee a impurității rituale a fost derivată din credința primitivă în demoni, dar PARTEA A DOUA Civilizaţie a continuat să existe într-o civilizație care a precedat India clasică, în timp ce rațiunea ei fusese deja uitată Potrivit legii sfinte, cei care îngrijeau defunctul erau obligați să se abțină de la orice contact exterior, pentru a nu pângări pe alții cu această necurăție; trebuiau să respecte o dietă foarte strictă și să doarmă pe pământ; nu aveau voie să se bărbierească și să se închine zeilor Mai presus de toate, indienilor le era frică să-i întâlnească pe Chandala, ale căror sarcini includ arderea cadavrelor Ceremonia de înmormântare a fost ultima dintre toate sacramentele care au marcat viața hindușilor După cel mai răspândit obicei arian, imediat după moarte, trupul era adus la locul incinerării, însoțit de întreaga familie, în frunte cu membrii ei mai în vârstă În timpul incinerării s-au citit texte sacre, familia într-un cortegiu funerar a făcut ocolul rugului funerar în sens invers acelor de ceasornic; apoi toată lumea s-a scăldat în cel mai apropiat râu sau lac înainte de a se întoarce acasă, iar de data aceasta cel mai tânăr membru al familiei a condus cortegiul În a treia zi după incinerare, cenușa mortului ars a fost strânsă și aruncată în râu, în principal în Gange De fapt, existau și alte rituri de înmormântare Oamenii din Harappa și-au îngropat morții; La început, arienii nu au aruncat rămășițele arse în râu, ci le-au îngropat dacă erau persoane importante și au turnat o tumulă impresionantă Copiii mici, cu trupul mai puțin impuri decât adulții și care nu erau încă membri cu drepturi depline ai societății ariene, erau cel mai adesea îngropați - și asta se întâmplă până în zilele noastre - precum și asceții și membrii unor caste inferioare din sudul Indiei Probabil că aceste obiceiuri au fost moștenite din vremuri foarte străvechi Multe texte descriu shmashana, sau locul de incinerare, ca fiind acoperit de corpuri putrezite și atrăgând câini și vulturi, dar incinerarea reală nu este menționată Aceste descrieri indică faptul că, în loc să ardă morții, aceștia erau lăsați să fie mâncați de animalele sălbatice, așa cum era obiceiul perșilor Considerentele economice au jucat un rol important în această practică, în special în regiunile sărace cu păduri; și până în ziua de azi, indienii săraci sunt nevoiți să se mulțumească cu un rug funerar insuficient de mare, pe care trupul nu arde complet capitolul Societate: clasă, familie, individ femei Majoritatea autorilor o tratează pe femeie ca fiind incompetentă în fața legii La început, ea este în grija părinților ei, apoi a soțului ei, iar apoi a fiilor ei, dacă devine văduvă Conform regulilor budismului în general mai liberal, călugărița trebuia să se supună novicelui mai tânăr din clasa ei, chiar dacă era înaintea lui pe căile credinței Primele texte legislative au echivalat uciderea unei femei, indiferent de clasa din care face parte, cu uciderea unei sudre Majoritatea facultăților de drept lasă femeii dreptul de a deține ceva prin dreptul de proprietate (stridhana), cum ar fi bijuterii și îmbrăcăminte "Arthashastra" îi permite chiar să aibă bani personali de până la două mii de tigăi - totul în exces trebuie să fie dat soțului ei Acesta din urmă avea unele drepturi asupra proprietății soției sale: putea să o vândă dacă era necesar și să-i limiteze cheltuielile Dar, în limite rezonabile, putea dispune de proprietatea ei, care, după moartea ei, a fost moștenită nu de soțul sau fiii ei, ci de fiicele ei Astfel, dreptul de proprietate al femeii era limitat, dar într-o măsură mai mică decât în alte culturi antice De fapt, deseori deținea mult mai mult decât i-au permis legile stridhanei Tradiția jaină spune despre o femeie care avea propriul ei atelier de ceramică cu o sută de cercuri în orașul Shravasti Nu cunoaștem poziția ei, dar poate să fi fost văduvă, întrucât unele legi permiteau văduvelor să moștenească proprietatea soțului lor în lipsa unui fiu Femeile se puteau devota întotdeauna religiei, dar, firește, nu aveau dreptul să facă ritualuri Se crede că autorii mai multor imnuri vedice sunt profețe, iar în bogata literatură budistă există o întreagă colecție de poezii atribuite călugărițelor din primele zile ale cultului De-a lungul textelor antice, există referiri la fete care au participat la întâlnirile cu guru și au cunoscut cel puțin o parte din Vede Cu toate acestea, în perioada Smriti, în primele secole ale erei noastre, studiul Vedelor era interzis femeilor, deși sectele heterodoxe le permiteau să primească educație religioasă tantric medieval PARTEA A DOUA Civilizaţie sectele care venerau zeități feminine au acordat femeilor un loc important în cultul lor și au stabilit clasa feminină a asceților Funcția principală a femeilor era căsătoria, vocația lor era să aibă grijă de bărbați și copii Acest lucru, în ciuda tuturor, nu i-a împiedicat pe reprezentanții claselor superioare să obțină o educație: cunoaștem femei care au scris poezii și piese de teatru în sanscrită, fragmente din care au ajuns până la noi Literatura de curte menționează adesea doamne care știu să citească, să scrie, să compună cântece și, aparent, erau familiarizate cu toate artele timpului lor Cu toate acestea, în Evul Mediu, muzica și dansul au început să fie considerate activități nedemne pentru o fată dintr-o familie bună - la acea vreme doar femeile din clasele inferioare și prostituatele le puteau face Dar în India antică, fetele din familiile bogate erau învățate să cânte și să danseze împreună cu arta de a face ghirlande și pictură În perioada musulmană, hindușii din nordul Indiei au adoptat sistemul parda, care le obliga pe femei să se ascundă cu grijă de ochii tuturor bărbaților Această practică nu a existat în India antică În Rig Veda, tinerii și femeile se întâlnesc liber și nu indică faptul că femeile căsătorite sunt izolate de societate Primii călători arabi notează că reginele de la curtea hindusă apăreau adesea fără acoperire Numeroase alte mărturii confirmă că soții regali, ascunși de privirile indiscrete și păziți cu sârguință, nu erau complet inaccesibili, așa cum era cazul curților musulmane Cu toate acestea, femeilor din clasele superioare li s-a cerut să dea dovadă de modestie, iar Arthashastra, deși în general mai liberală decât textele religioase ale legii, este dură cu femeile emancipate Anumite reglementări arată clar că femeile din clasele superioare, deși își arătau fețele, nu trebuiau să apară în public fără soț Dar obiceiurile erau foarte diferite Sculpturile de la Bharhut și Sanchi înfățișează doamne bogate, topless din talie, aplecate de la balcon pentru a urmări procesiunile care trec și femei îmbrăcate foarte sincer printre oamenii care se închinau arborelui Bodhi, sub care Buddha a primit iluminarea capitolul Societate: clasă, familie, individ În ciuda tuturor, prima datorie a unei femei a fost să-și slujească soțul și să-i fie fidelă în orice împrejurare Cel puțin așa apare ea în portretul idealizat, fără îndoială, al lui Manu Ea nu trebuie să dea dovadă de voință proprie, chiar și în propria ta casă În copilărie ea își ascultă tatăl, mai târziu la soțul ei iar când soțul ei moare, pentru fiii ei, ea nu cunoaște niciodată bucuria unei vieți libere Trebuie să fie veselă în fiecare zi, priceput în treburile casnice, păstrați toate vasele curate și ține sforile poșetei În fericire și întristare stăpânul ei, căsătorit cu ea după riturile sfinte, dă femeii fericire pe pământ și pe lumea cealaltă Chiar dacă este nepoliticos și rapid în a obține plăcere, chiar dacă nu are nici cea mai mică demnitate, o soție virtuoasă ar trebui să-și adore întotdeauna stăpânul ca pe un zeu Astfel de pasaje sunt destul de comune în literatura religioasă și aproape religioasă, plină de povești despre soți ascultători și credincioși Sita și Savitri sunt exemple ale femeii indiene ideale: Sita și-a însoțit fidel soțul Rama în exil și a îndurat mari necazuri și a depășit mari ispite de dragul de a-l iubi; Savitri, urmând exemplul grecului Alcesta, l-a urmat pe soțul ei Satyavan, care a fost dus de Yama, zeul morții, și l-a supus pe acest zeu cu devotamentul ei, astfel încât el l-a întors pe soțul ei la ea Trebuie spus că acești soți exemplari erau foarte venerați, conform acestui pasaj din Mahabharata: PARTEA A DOUA Civilizaţie Soția este jumătate de bărbat, cei mai buni prieteni, sursa celor trei obiective ale vieții și tot ceea ce ajută un bărbat să depășească limitele unei alte lumi Datorită soției sale, un bărbat realizează fapte Datorită soției sale, un bărbat capătă curaj Soția este cel mai de încredere refugiu Când sufletul unui bărbat este întristat sau când este bolnav, el își găsește mângâiere în soția sa, așa cum cel care este ars de căldură este salvat de ea cu apă dulce Chiar și fiind în puterea furiei, un bărbat nu este prea dur cu o femeie, își amintește că de ea depind bucuriile dragostei, fericirii și curajului Căci o femeie este un câmp etern pe care el însuși se naște Sunt aproape tot atâtea astfel de pasaje câte sunt cele care reduc femeia la poziţia de servitor Atitudinea față de femei în India antică era ambivalentă: o femeie era considerată atât o zeiță, cât și o sclavă, o sfântă și o curvă Acest ultim aspect a fost adesea subliniat în literatura aproape religioasă și gnomică De asemenea, citim în Mahabharata: Focului îi lipsesc întotdeauna lemnele de foc, Oceanului îi lipsesc mereu râurile, Morții îi lipsesc mereu cei vii, O femeie frumoasă îi lipsește mereu iubitorii Și asta nu este tot: femeile sunt și morocănoase și răzbunătoare Se ceartă între ei, își ceartă părinții și soțul Soțul jignit nu este neobișnuit în India antică Multe medii capitolul Societate: clasă, familie, individ poezii vechi descriu un sentiment aparte - mana: un termen greu de tradus, care înseamnă un amestec de furie, supărare și gelozie Există o serie întreagă de poezii în literatura tamilă timpurie despre un soț care încearcă să-și potolească furia soției față de atenția soțului ei către un rival, adesea o prostituată Sita, eroina Ramayanei, este întotdeauna tandră și ascultătoare față de soțul ei, dar Dra-upadi din Mahabharata își mustră adesea cei cinci soți Conducătorii mauryeni foloseau ca gardieni amazoanele înarmate cu arcuri și săbii, iar grecii au fost loviți de cruzimea cu care femeile unor triburi din Punjab luptau la egalitate cu bărbații împotriva soldaților lui Alexandru cel Mare Într-o perioadă ulterioară, femeile au luat uneori parte la lupte de luptă, iar printre Rajputs această tradiție a continuat până în timpurile moderne Există, de asemenea, numeroase exemple de văduve războinice care au rezistat dușmanilor soților lor - cel mai faimos dintre ele este Rani Jhansi, care a participat la rebeliunea sepoy ( ) și a devenit eroina națională a Indiei moderne Prostituţie În plus, în India antică existau femei care nu erau supuse numeroaselor reguli și restricții prescrise pentru reprezentanții claselor superioare - prostituate - veshya, ganika În cele mai multe cazuri, aceștia erau cerșetori care erau ieftini și își încheiau zilele ca muncitori sau servitoare Unii chiar au trebuit să cerșească Dar în literatură, prostituata apare ca o femeie frumoasă, bogată, înfloritoare, care ocupă o anumită poziție în societate, cunoscută și venerată, ca Aspasia și Phryne în Grecia clasică Ca și în Grecia, curtezanele din clasele superioare erau femei educate Textele cu autoritate din domeniul eroticii le prezintă nu numai ca experimentate în arta iubirii, ci și bine versate în "șaizeci și patru de arte" Acesta din urmă includea nu numai muzică și cânt, ci și artă dramatică, scris poezie (uneori improvizată), PARTEA A DOUA Civilizaţie realizarea de buchete și ghirlande, pregătirea produselor cosmetice și parfumurilor, capacitatea de a găti, coase, broda, stăpânirea tehnicilor de farmec și atractivitate, demonstrarea trucurilor, întocmirea șaradelor și ghicitorilor, scrima cu săbii și bastoane, tir cu arcul, gimnastică, cunoștințe de arhitectură, logica, chimie, mineralogie și horticultură, precum și pregătirea cocoșilor de luptă, berbecilor și potârnichilor, abilitatea de a preda vorbirea papagalilor și a vrăbiilor, cunoașterea criptografiei și a altor limbi, fabricarea florilor artificiale și modelarea Este puțin probabil ca prostituatele să fi stăpânit cu adevărat toate artele enumerate în această listă curioasă, dar asta era ceea ce se aștepta de la ele, iar cei care au reușit acest lucru ar putea pretinde un loc onorabil în societate Literatura medievală confirmă fără echivoc acest lucru O astfel de curtezană celebră a fost Ambapali, care a locuit în Vaishali, în Biharul de astăzi Extrem de bogată, remarcabil de inteligentă, ea a devenit faimoasă în toată India civilizată Era cea mai neprețuită comoară a orașului ei, iar prinții o tratau ca pe o egală Odată, Buddha, care făcea ultima sa călătorie prin țară, a vizitat Vaishali și a fost invitat de bătrânii orașului la o recepție solemnă, dar a preferat să răspundă invitației lui Ambapali Ea a devenit o budistă conștiincioasă și este creditată cu autorul uneia dintre cele mai frumoase poezii în limba pali Prostituatele erau sub grija și controlul statului "Arthashastra" menționează poziția supraveghetorului șef al prostituatelor, care era obligat să monitorizeze conținutul curtezanelor care se aflau la palat și să exercite controlul asupra acestora, să inspecteze bordelurile aflate sub controlul său și să colecteze taxe - profit în două zile Ca și în alte societăți, prostituatele se învârteau în jurul unor indivizi dubioși care erau haiduci sau în pragul ei: hoți, ticăloși, șarlatani și escroci de tot felul Prin urmare, documentele care instruiesc în arta guvernării recomandă ca bordelurile să fie monitorizate în mod special și ca numele prostituatelor să fie trecute pe listele serviciilor secrete Acest punct nu a scăpat de Megasthenes, care a remarcat că spionii și-au obținut majoritatea informațiilor de la prostituate Dacă crezi "Clay on capitolul Societate: clasă, familie, individ vagon" de dramaturgul Shudraka, atunci o femeie care era prostituată se putea căsători Astfel, eroina Vasantasena, o curtezană generoasă, devine a doua soție a eroului, brahmanul Charudatta Erau prostituate care erau în slujba conducătorilor și regilor Ei primeau un salariu și îndeplineau adesea alte sarcini S-a întâmplat că regele le-a oferit curtenilor, cărora voia să le arate favoarea Prin aceasta se deosebeau de femeile haremului, care erau destinate numai regelui Uneori, prostituatele trebuiau să-l însoțească pe rege în turnee și campanii militare Au existat și prostituate sacre care slujeau zeilor în temple În Evul Mediu, Dumnezeu era rege, iar în templu era tratat ca un rege: își avea soții, slujitorii, slujitorii, propria curte și prostituate Adesea erau fiicele unor prostituate care au fost crescute în templu sau fete din familii respectabile, devotate lui Dumnezeu încă din copilărie Îi slujeau lui Dumnezeu, dansau și cântau în fața lui și, ca la curtea împărătească, erau dăruiți celor cărora Dumnezeu era favorabil, adică celor care aduceau daruri la templu Acest tip de prostituție a existat și în alte civilizații antice, deși unii cred că a fost caracteristică doar civilizației Indusului, dar, în opinia noastră, această afirmație nu are suficiente dovezi Prima mențiune existentă despre prostituția religioasă se găsește în grota Ramgarh, în munții Vindhya Aici au fost găsite două inscripții Prakrit, care datează din timpul domniei lui Ashoka Prima inscripție în versuri: Poeți conducând îndrăgostiți Iluminează inimile împovărate de pasiune Cea care se ridică și coboară, ca pe un leagăn, este obiectul ridicolului și al condamnării - Cum s-a întâmplat să fie atât de profund iubită? Al doilea este în proză: "Devadinna artistul, un tânăr excelent, s-a îndrăgostit de Sutanuka, tânărul sclav al zeului" Termenul devadasi, care se referă la Sutanuka și pe care îl traducem prin "tânăr sclav al zeului", va fi folosit ulterior PARTEA A DOUA Civilizaţie pentru a se referi la prostituate din templu Aceasta este singura mențiune despre devadasis în cele mai vechi texte Astfel, această instituție se dezvoltă abia în Evul Mediu, când, însă, se răspândește doar în sud Acceptată în cele mai înalte cercuri și chiar venerată și respectată, prostituția, între timp, a fost condamnată de autorii lui smriti Manu și alți scriitori compară prostituata și jucătorul de noroc cu un hoț și șantajist și afirmă că brahmanii, sub pedeapsa aspră, nu ar trebui să se asocieze cu prostituate Un text afirmă chiar că ucigașul unei prostituate nu comite niciun păcat și nu trebuie pedepsit prin lege Dar, după cum am observat, poziția seculară diferă semnificativ de idealul religios, iar punctul de vedere secular a prevalat În Evul Mediu, autorii brahmani puteau chiar să aparțină templelor al căror personal includea sute de prostituate văduve Văduva, după cum știm deja, nu s-a putut recăsători Cu toate acestea, există toate motivele să credem că a doua căsătorie a văduvelor a fost destul de comună în antichitate Arthashastra permite această posibilitate, iar una sau două alte surse au recunoscut dreptul unei femei de a se recăsători dacă soțul ei a dispărut, a murit, a devenit ascet, a fost impotent sau a fost expulzat din casta ei Dar în Evul Mediu, legile lui Manu erau aplicate cu strictețe: "Niciodată nu i se va permite un al doilea soț unei femei care se respectă" Cel puțin așa era în clasele superioare Această interdicție se aplica chiar și fetelor care au devenit văduve în copilărie, când relațiile conjugale ca atare nu erau puse în aplicare În plus, obiceiul niyogi, care permitea unei văduve fără copii să conceapă un fiu de către cumnatul ei, a căzut în desuetudine în primele secole ale erei noastre Pe lângă această interdicție strictă, văduvelor erau impuse taxe foarte împovărătoare Văduva a fost condamnată la viața de adevărat ascet: trebuia să doarmă pe pământ gol, să ia mâncare slabă o dată pe zi, să nu mănânce miere, carne, vin, sare, să nu poarte bijuterii și haine colorate, să nu folosească parfum În Evul Mediu, văduvele aveau capul ras Acest strict capitolul Societate: clasă, familie, individ regimul a continuat până la sfârșitul zilelor ei, iar singura speranță a văduvei era să se unească cu soțul ei decedat într-o altă viață; în plus, trebuia să petreacă timp în rugăciune și să îndeplinească ritualuri religioase pentru defuncți Societatea era nefavorabilă văduvei Se credea că prezența ei aduce ghinion Nu avea voie să participe la vacanțele de familie care au jucat un rol important în viața hindușilor și, deoarece aparținea și familiei soțului ei, nu se putea întoarce la tatăl ei Tatăl, mama și toate rudele defunctului vegheau în permanență pentru ca aceasta să nu-și încalce jurământul și astfel să nu facă rău sufletului defunctului Până și slujitorii au ocolit-o ca aducătoare de nenorociri În aceste condiții, devine clar de ce unele femei s-ar arde pe rugul funerar al soțului lor, obicei semnalat cu dezaprobare evidentă de călătorii europeni și desființat abia în secolul trecut Prima mențiune datată a arderii voluntare se găsește în poveștile grecilor din expediția lui Alexandru Unul sau două cazuri sunt reflectate în epopee, dar asta nu înseamnă că o astfel de practică era rară în epoca creării ei Același lucru este valabil și pentru literatura antică smriti La Eran, lângă Sagar, în Madhya Pradesh, a fost găsită o scurtă inscripție sculptată pe un stâlp în anul e n e , - primul monument care menționează arderea de bunăvoie a unei soții virtuoase - sati Aici a venit Bhanu Gupta, cel mai curajos om de pe pământ, un mare rege, un erou la fel de curajos ca Arjuna; și aici Goparaja l-a urmat, așa cum un prieten îl urmează pe prietenul său Și a dat o bătălie mare și glorioasă, și, un zeu între conducători, a mers de acolo la cer Soția lui, devotată și credincioasă, pe cât de frumoasă, pe atât de iubită, l-a urmat în flăcări Nomazii din Asia Centrală au respectat de multă vreme ritul de auto-inmolare a văduvelor, iar invazia lor poate să fi contribuit la PARTEA A DOUA Civilizaţie stabilirea acestei practici în India În orice caz, acest obicei a devenit din ce în ce mai răspândit, dovadă fiind numeroasele monumente dedicate femeilor credincioase care nu și-au părăsit soția nici măcar în moarte Teoretic, arderea de viu, sati, a fost întotdeauna voluntară, dar dacă ne amintim toate cele de mai sus, putem presupune că, sub presiunea familiei și a societății, a fost făcută obligatorie pentru văduvele unor clase superioare, în special kshatriyas Călător italian din secolul al XV-lea Nicolò de Conti relatează că mai mult de trei mii de văduve și concubine ale regelui din Vijayanagar s-au autoinmolat după moartea soțului lor regal Într-adevăr, o văduvă care nu avea copii ar accepta mai degrabă moartea, chiar și una îngrozitoare, sperând într-o nouă alianță cu soțul ei, decât să tragă o viață mizerabilă de foame, dispreț și sclavie domestică capitolul ECONOMIE Satul si agricultura Agricultura a fost coloana vertebrală a economiei Indiei antice Au fost făcute mai multe încercări de a estima populația totală a peninsulei Unul dintre primele recensăminte, numărând de milioane de locuitori, a fost efectuat în de administrația britanică Populația în epoca Mauryan era de de milioane de locuitori (această cifră este dată de J M Dat-ta) În Evul Mediu, după calculele lui Pran Nath, existau - de milioane de locuitori Cert este că nouăzeci la sută din această populație trăia în mediul rural Spre deosebire de majoritatea satelor moderne, satele antice erau de obicei înconjurate de ziduri sau gard viu care protejează locuitorii și turmele lor de tâlhari și animale sălbatice Satele constau din mai multe bordeie grupate în jurul unei fântâni sau iaz Adesea aveau loc pentru restul țăranilor și adunările generale; mai târziu templul a devenit centrul vieții publice Sătenii s-au unit într-o comunitate pentru a efectua numeroase lucrări colective: construcția drumurilor și a sistemelor de irigații, îngrijirea templelor Creșterea demografică a dus la faptul că suprafața terenurilor cultivate era în continuă creștere, pădurile erau defrișate pentru noi sate Astfel, Ghats și munții Vindhya sunt acum fără copaci, dar în acea epocă erau acoperiți cu junglă; în general, erau destul de multe păduri pe toată peninsula Chinezul Xuan Jiang în secolul al VII-lea a raportat că pe malurile Gangelui a trebuit să depășească pădurile încă foarte dese PARTEA A DOUA Civilizaţie Principalele culturi au fost, așa cum sunt astăzi, grâul și orzul în nord (cultivate iarna), orezul în câmpiile inundabile și meiul în regiunile uscate precum Deccan, unde orezul a prins rădăcini cu greu Aceste cereale au stat la baza nutriției, dar abundența și varietatea multor alte plante comestibile au contribuit la răspândirea vegetarianismului sub influența budismului și a doctrinei non-violenței: fructe (mango, banane, nucă de cocos etc ), condimente (șofran, piper), semințe oleaginoase (san sau susan) care au crescut în diferite regiuni ale peninsulei Condimentele și trestia de zahăr, cultivate în cantități mari, au fost chiar exportate și au adus un venit bun Grecii au fost surprinși de fertilitatea solului indian, care a fost atribuită nu numai climei, ci și agriculturii iscusite De fapt, metodele agricole, cu excepția irigațiilor artificiale, care permiteau o a doua recoltă de orez după sezonul musonic, erau destul de primitive Aratul de mica adancime se facea cu un plug de lemn tras de vaci sau bivoli Odată cu dezvoltarea vegetarianismului, animalele domestice au început să fie folosite doar pentru lucrări agricole, în război sau în parade (de exemplu, calul și elefantul) sau, în sfârșit, ca element decorativ (păun) Dar nu a fost întotdeauna așa Vânătoarea a fost de multă vreme o resursă importantă, iar uciderea animalelor a fost larg răspândită în timpul perioadei vedice Odată cu eliminarea treptată a sacrificiilor mari, această practică a încetat în mare măsură Cu toate acestea, carnea a continuat să fie consumată în cercurile Kshatriya, iar în epoca medievală, odată cu dezvoltarea cultului tantric, au reluat sacrificiile de animale Vacile au fost crescute pentru lapte și unt - nisip, care au fost alimentate pentru a se păstra mai mult timp și folosite pentru a găti majoritatea felurilor de mâncare Săracii s-au mulțumit cu ulei de susan Numeroase turme de capre și berbeci crescuți în regiunile muntoase au furnizat materii prime din care se producea cașmir și lână: primul era ușor și solicitat în toată peninsula, celălalt era greu și încălzit bine, mergea la fabricarea hainelor de iarnă și a cuverturii de pat necesare in frig capitolul Economie nom climat nordic Aceste două culturi textile au fost concurate de bumbac, din care India era un producător și exportator major, care a furnizat și mătase excelentă Orase Timp de cel puțin două mii de ani, satul a fost singurul tip de așezare așezată, iar după apariția orașelor, importanța sa nu a scăzut Primele orașe au apărut datorită condițiilor excepționale existente în bazinul Indusului După distrugerea lor, civilizația urbană a reapărut abia în primul mileniu î Hr în valea Gangelui În nordul Indiei, în timpul lui Buddha, au apărut mai multe orașe mici populate, precum Kashi, Varanasi modern (Benares), Kaushambi, Rajagriha, ale căror nume s-au păstrat în literatură Dar săpăturile au oferit informații doar despre unele dintre ele Știm că Rajagriha era protejată de un gard larg (lung de aproximativ patruzeci de kilometri), în interiorul căruia se găseau nu doar case, ci și parcuri și câmpuri Mai târziu, teritoriul orașelor a crescut semnificativ Pataliputra, Ujjain, apoi Kanauj, Kanchi, Madurai și alții, precum și unele porturi din țara tamilă sau Saurashtra, ocupau o suprafață mare La sfârșitul perioadei noastre, Vidjayanagar, conform călătorul portughez Paes, număra o sută de mii de case și era mai mare decât Roma Unele dintre aceste orașe s-au extins datorită creșterii numărului de întreprinderi mici, altele (Taxila sau Ujjain) au fost favorizate de amplasarea pe strămutarea rutelor comerciale, altele și-au datorat dezvoltarea prezenței templelor sau mănăstirilor, așa cum era cazul în Europa medievală Noile orașe au fost fondate de regi, iar Arthashastra descrie în detaliu planul reședințelor regale, formând un patrulater cu un palat și temple principale în centru și împărțit în sferturi prin străzi care se intersectează în unghi drept, ca în Harappa și Mohenjo-Daro PARTEA A DOUA Civilizaţie Societatea urbană: rolul statului Este general acceptat că societatea Indiei antice nu s-a străduit pentru posesia valorilor materiale și trebuie admis că brahmanii, care pretindeau putere morală și spirituală, lăudau idealul rigoarei și respingerea proprietății Dar vedem că în practică acest ideal nu a fost întotdeauna realizat Într-adevăr, literatura clasică indiană înfățișează societatea indiană ca o societate a oamenilor de succes Se spune de mai multe ori că sărăcia este o moarte vie, că a sluji pe cineva pentru a-și câștiga existența înseamnă a duce o viață de câine nedemnă de arieni Încă din epoca Rigvedei, care conține numeroase rugăciuni pentru bogăție, binecuvântările acestei lumi au fost văzute ca scop spiritual al omului de rând și chiar ca o condiție necesară pentru o viață prosperă și "civilizată" Un ascet care s-a eliberat de bunăvoie de proprietatea sa a manifestat un spirit de renunțare, care i-a trezit cel mai profund respect Astfel, și-a arătat evoluția spirituală și a pornit pe calea mântuirii, moksha - al patrulea și ultimul scop al existenței Dar viața ascetică era străină omului obișnuit și, în timpul celei de-a doua dintre cele patru etape teoretice ale vieții, a trebuit să întemeieze o familie, să facă avere și să cheltuiască o parte din ea pentru plăcerile acestei vieți Astfel, idealul Indiei antice, deși diferit de cel occidental, nu excludea dorința de a acumula bogăție Exista o clasă privilegiată, ai cărei reprezentanți iubeau luxul și plăcerea, existau negustori bogați care dețineau mici întreprinderi înfloritoare, care, fără îndoială, erau mai puțin respectate decât brahmanii și războinicii, dar ocupau totuși un loc onorabil în societate Industria indiană se baza în principal pe producția de artizanat, dar în unele centre s-au dezvoltat mari întreprinderi folosind forța de muncă a muncitorilor angajați: în epoca Mauryan, statul deținea nu numai ateliere de tors și țesut, ci și ateliere de fabricare a armelor și uniformelor militare Statul era proprietarul minelor Sistemul economic în epocă capitolul Economie Mauryenii reprezentau ceva asemănător socialismului de stat Între timp, un domeniu de activitate destul de larg a fost oferit artizanilor și comercianților independenți Unii, precum Saddalaputtu menționat în textele jainiste, erau atât de bogați încât dețineau câteva sute de ceramică și flote de nave Aceștia erau adevărați "industrialiști" care produceau mărfuri pentru o piață largă, dar într-un fel sau altul, vorbim de cazuri destul de rare Mici meșteri își vindeau o parte din produsele lor din pragul propriului atelier De obicei, toate corporațiile meșteșugărești și comerciale erau concentrate într-un bazar sau stradă specială, unde fiecare artizan avea un atelier, magazin și locuințe Potrivit lui Megasthenes, a cărui mărturie este coroborată de Arthashastra, prețurile mărfurilor în epoca Mauryan erau stabilite de oficialii care controlau piețele Arthashastra raportează că acești oficiali au reușit să stabilizeze prețurile cumpărând în vrac atunci când anumite bunuri esențiale erau în exces și sub costuri și, dimpotrivă, prin eliberarea stocurilor din depozitele guvernamentale atunci când s-a constatat că acestea erau insuficiente Nu avem dovezi irefutabile ale existenței unei astfel de practici, dar ideea în sine este uimitoare, amintește de un proiect dezvoltat două mii de ani mai târziu de către Națiunile Unite Bresle sau corporații Ulterior, indiferent de stat, s-au format uniuni de artizani și comercianți, care au încercat să-și reglementeze în comun activitățile profesionale în maniera corporațiilor medievale europene, sau s-au unit pentru a participa într-o întreprindere mixtă (cooperative), sau au întreținut o infrastructură comună: drumul stații, porturi, birouri comerciale - în special pentru desfășurarea comerțului de export amplu A fost greu pentru un meșter independent care nu ajunsese la stadiul cvasiindustrial despre care vorbeam că există într-o societate cu o puternică tendință de asociere PARTEA A DOUA Civilizaţie Majoritatea artizanilor făceau parte din bresle, sau corporații - shreni, care ocupau un loc semnificativ în economia Indiei antice În literatura vedă, informațiile despre ei sunt încă rare și vagi, dar până la momentul în care au fost compilate textele sacre budiste, existau corporații de aproape toate tipurile de activități în toate orașele mari: este menționată chiar și o corporație de hoți Corporația a unit toți artizanii acestei profesii A stabilit regulile și salariile, precum și standardele de calitate și preț pentru produsele comercializate de membrii săi, iar hotărârile sale aveau putere de lege: regele și guvernul se ocupau de implementarea lor Corporația avea dreptul de a-și judeca membrii, recunoscut de stat Instanța corporativă, ca și consiliul de castă, putea expulza un membru neascultător - o astfel de pedeapsă practic l-a lipsit de posibilitatea de a-și exercita profesia și l-a condamnat la sărăcie Influența corporației s-a extins nu numai în sfera economică, ci și în relațiile sociale Astfel, o femeie căsătorită nu putea deveni călugăriță fără acordul soțului ei și al corporației căreia îi aparținea Breasla a oferit protecție văduvelor și orfanilor și a garantat sprijin în caz de boală În acest sens, puterile și funcțiile breslei erau similare cu cele ale consiliilor de castă într-o epocă ulterioară și, în ciuda obiecțiilor unor istorici, se poate deduce din aceasta că corporațiile au jucat un rol important în formarea castelor profesionale În fruntea corporației, sau breslei, era un bătrân - ji-eshthaka (în pali - jettaka), care era asistat de un consiliu format din cei mai vechi membri Poziția de bătrân era de obicei ereditară și era deținută de unul dintre cei mai bogați membri ai asociației În canoanele Pali, un bătrân este întotdeauna o persoană foarte bogată, care are o mare influență la curte și îi dă sfaturi regelui însuși Fiecare breaslă avea propriile semne distinctive - bannere, ca în Europa medievală, sau un evantai, care în India aparținea nobilimii Acestea, precum și alte însemne, dăruite prin harul regal, erau purtate de membrii breslelor în timpul procesiunilor religioase În cele din urmă, la fel ca în Europa medievală, unele dintre aceste corporații capitolul Economie avea propria miliție, care, la nevoie, era folosită ca trupe auxiliare în armata țaristă Peste tot în peninsula au fost găsite inscripții care mărturiseau donațiile religioase, inclusiv construirea și întreținerea templelor Judecând după aceste daruri, corporațiile posedau proprietăți considerabile Știm că membrii lor plăteau în mod regulat impozite pe profit, precum și penalități care au fost aplicate celor care au încălcat regulile stabilite Unele corporații au jucat rolul băncilor, luând depozite și împrumutând bani cu dobândă comercianților sau altora Aceștia au acționat ca mandatari în cazul darurilor religioase S-a întâmplat ca un individ să contribuie la corporație, în numele acesteia urmărind lămpile din templu sau dând haine noi călugărilor unei mănăstiri budiste O astfel de filantropie este consemnată în multe evidențe și, fără îndoială, corporațiile, îndeplinindu-și obligațiile în mod corespunzător, au beneficiat de astfel de tranzacții Aceste asociații au dezvoltat un spirit corporativ și mândrie profesională în rândul artizanilor și comercianților Există multe dovezi de concurență și ceartă între bresle și alte sindicate Aceasta a fost în principal caracteristică Deccanului medieval, unde casta și corporația erau delimitate vag și unde casta artizanilor și comercianților a fost subdivizată în două sub-caste Artizanii indieni, care aveau unelte foarte primitive, sunt admirați pentru arta și subtilitatea muncii lor În măiestria lor, au atins un nivel tehnic ridicat Filatorii și țesătorii au fost capabili să realizeze mătăsuri și museline translucide foarte fine, care sunt evidențiate de sculpturi și care erau la mare căutare în Imperiul Roman Dar India clasică nu cunoștea arta ceramicii Din punct de vedere estetic, ceramica din epocile ulterioare nu se potrivește cu stilul simplu, dar elegant al civilizației antice Harappan Dar din punct de vedere tehnic, aplicarea glazurii care a reînviat tipul de ceramică cunoscut sub numele de "ceramica lăcuită neagră din nord" a fost uimitoare Arta indienilor în ridicarea monoliților este evidențiată de PARTEA A DOUA Civilizaţie coloane imense ale perioadei Mauryan Multe sunt sculptate cu inscripțiile lui Ashoka, dar asta nu înseamnă că au fost ridicate în timpul domniei sale, unele fiind construite mai devreme Toate sunt făcute din gresie extrasă dintr-o carieră din Shunar, la patruzeci de kilometri sud-vest de Varanasi Dacă capitelurile lor demonstrează arta uimitoare a sculptorilor, atunci suporturile mărturisesc capacitățile tehnice ale artizanilor Cântărind aproximativ cincizeci de tone și aproximativ o duzină de metri înălțime, fiecare dintre ele este sculptat dintr-un monolit de piatră și lustruit surprinzător de neted și atent Unele dintre aceste suporturi au fost transportate la sute de mile până la locația lor inițială Metodele folosite pentru a face stâlpi de această dimensiune, pentru a le lustrui și pentru a le transporta, nu sunt în totalitate clare, s-au pierdut după perioada Mauryan, când a dispărut școala de artizani din gresie din Shunar Stâlpul de fier din Mekharauli, lângă Delhi, este și mai mare, deși nu face o asemenea impresie și este mai puțin valoros din punct de vedere artistic decât coloanele din perioada Mauryan Vorbim despre un monument creat în cinstea regelui Chandra - probabil în cinstea lui Chandragupta II ( - ), și care se ridică în prezent în apropierea celebrului Qutub Minar - unul dintre cele mai mari monumente ale Indiei musulmane - dar ridicat inițial pe un deal din apropiere Ambala Are aproximativ șapte metri înălțime și este un masiv de fier; dimensiunea și greutatea sa sunt de așa natură încât acum o sută de ani, cei mai buni turnători europeni nu ar fi fost în stare să creeze ceva asemănător Ca și în cazul stâlpilor de piatră, nu știm cum au reușit artizanii să-l creeze, dar forța de muncă și abilitățile tehnice necesare pentru curățarea și topirea metalului sunt pur și simplu uimitoare În ciuda climatului umed și a ploilor abundente, nu există semne de oxidare pe coloană Această anticoroziune, cu atât mai improbabilă cu cât coloana este din fier pur, s-a încercat să fie explicată prin diverse ipoteze, dar niciuna nu este convingătoare Conform înregistrărilor și textelor antice, corporațiile sau shre-ni erau în esență asociații de producători Dacă erau angajați în comerț, atunci numai de dragul comercializării propriilor produse Au existat însă și firme ale căror activități erau preponderent comerciale Aceste corporații au jucat un rol important capitolul Economie rol în Deccanul medieval și își aveau ramurile în multe orașe Unul dintre ei a fost Viravalanjigar, care poate fi tradus ca "o companie de negustori nobili", care își avea reprezentanții în principalele orașe ale peninsulei și era controlat de un consiliu central situat în Aihole, în Karnataka Compania Manigram și-a extins activitățile din sudul Indiei până în Ceylon, unde și-a furnizat mercenarii conducătorilor sinhalezi Sistemul cooperativ de producție și distribuție era cunoscut și în India, dar astfel de operațiuni erau efectuate de forme temporare de asociații de negustori și artizani, iar aceste firme comerciale nu pot fi comparate cu societățile pe acțiuni moderne Deși s-a întâmplat să facă tranzacții profitabile, principala lor funcție a fost de a sprijini, proteja și gestiona activitățile membrilor lor Caravanele, formate din vagoane și animale de vînzare și aparținând comercianților care le însoțeau, erau organizate și controlate de angajații companiei și păzite de mercenari Companiile au jucat un rol similar în transport maritim și probabil dețineau magazine și magazine unde membrii lor își puteau depozita mărfurile în deplină siguranță Membrii unei corporații comerciale care călătoreau în străinătate puteau cere ajutor de la o sucursală locală și, la fel ca corporațiile de artizani, asociațiile de comercianți trebuiau să-și ajute membrii aflați în dificultate pentru a preveni frauda, supraprețul și alte practici frauduloase; în plus, aveau reprezentanții lor la curtea domnitorului Finanţa Într-o economie bazată pe schimb de mult timp, banii ca mijloc principal de schimb au început să fie folosiți destul de târziu - în epoca lui Buddha Nu putem spune cu certitudine că folosirea banilor a venit din Occident, deși cea mai veche mențiune a unei monede de argint se găsește în textele din vremea Imperiului Ahemenid Persia a fost primul mare A Basham PARTEA A DOUA Civilizaţie imperiu care a început să bată monede și de ceva timp ea a controlat Punjab Conducătorii ahemenizi au împrumutat folosirea monedelor din Lidia și coloniile grecești din Asia Mică, care le adoptaseră ei înșiși cu un secol sau două mai devreme Este mai mult decât probabil ca India, la rândul ei, să fi împrumutat bani de la perși, întrucât unul dintre cele mai vechi cuvinte indiene pentru monedă, "karta", folosit și în sensul unei mici unități de greutate, este de origine persană Primele monede indiene au fost de argint sau bronz, inegale ca formă, dar de greutate constantă Pe ele nu erau inscripții, dar erau câteva semne în relief, al căror sens nu a fost stabilit; acestea erau probabil emblemele regilor care bateau monede și exercitau controlul asupra angajaților și comercianților Abia din secolul al II-lea î Hr e au început să apară monede cu inscripţii Cele mai vechi monede de aur care au ajuns până la noi, cu excepția unuia sau a două dintre cele mai rare exemple, sunt monedele lui Vima Kadfiz (secolul I d Hr ) Pe lângă cele trei metale numite, diferite aliaje și uneori și alte metale au fost folosite și pentru baterea monedelor Unii regi greco-bactrieni au bătut monede din nichel, iar regii Satavahana din Deccan au folosit plumb Micile achiziții au fost plătite cu coji de cauri, care au rămas moneda principală în multe regiuni din India până într-o epocă recentă Nu exista un curs de schimb oficial, iar monedele erau adesea folosite în afara statelor care le-au emis Unele dinastii majore, cum ar fi Palas din Bengal, în loc să-și emită în mod regulat proprii bani, au folosit monedele altor state Circulația monedelor era mai lentă decât în zilele noastre și, uneori, acestea sunt în circulație de secole; deci, în "Călătoria prin Marea Erithreană" - un text grecesc din secolul al V-lea n e , se spune că monedele lui Menander, care a domnit în Punjab cu două secole mai devreme, erau încă în uz cel puțin în portul Barigaza (Bharukachchha, Broch modern, la gura Narmada), mai mult de opt sute la kilometri de statul în care au fost bătute Libera circulație avea monede străine În nord-vest, acestea erau drahma ateniană și omologii locali care erau în circulație înainte de cucerirea lui Alexandru, precum și ahemenid, seleucid, par capitolul Economie Monede fyan, romane, sasanide și arabe folosite în diferite epoci În sud au fost descoperite numeroase "tezaure" de monede romane datând din epoca imperiului Cămăta nu a fost condamnată de moraliştii indieni Numai brahmanii nu puteau da împrumuturi cu dobândă Să ne amintim că o asemenea atitudine nu era caracteristică nici creștinismului medieval, nici islamului Chiar și Rig Veda atinge problema datoriei, iar vechea Dharma Sutra stabilește rata dobânzii la împrumuturi și legiferează măsuri privind obligațiile și gajurile de datorie Rata justă a dobânzii a fost în general de , % pe lună sau % pe an, dar în practică era adesea mult mai mare Manu și alți alți legislatori au stabilit o rată a dobânzii pentru împrumuturile negarantate, a căror valoare depindea de casta debitorului: % pentru un brahmin, % pentru un kshatriya, % pentru un vaishya și % pentru o sudra Arthashastra indică, alături de "rata justă", alte trei, al căror scop nu este complet clar, dar care aparent s-a extins la împrumuturile pe termen scurt pentru operațiuni comerciale: dobânda comercială obișnuită ( % pe lună), dobânda pentru mărfurile transportate cu rulote ( %) și pe mare ( %) Aceste rate, care erau procente semnificative de %, % și, respectiv, % pe an, dau o idee despre riscul comercial și profitul în India antică Arthashastra și alte texte legale oferă informații despre condițiile de rambursare a datoriilor care par a fi foarte liberale Plățile dobânzilor au încetat când suma totală a dobânzii plătite s-a apropiat de valoarea împrumutului în sine Împrumuturile garantate erau fără dobândă dacă, de exemplu, o fiară de povară era garanție pentru o datorie Soții au acționat ca garanți ai obligațiilor de datorie ale soțiilor lor, dar ei, la rândul lor, nu puteau fi garanți ai soților lor Între timp, textele legale târzii prevăd numeroase excepții și uneori anulează reglementările existente Debitorii puteau merge la închisoare sau puteau fi subordonați creditorilor lor până când datoria era rambursată Au existat chiar cazuri în care debitorii, urmăriți de creditorii lor, s-au sinucis Cheltuielile uriașe necesare pentru PARTEA A DOUA Civilizaţie Ritualurile familiale hinduse, eșecurile periodice ale recoltei, nevoia de a oferi o zestre pentru fiice și alți factori i-au forțat pe cei mai puțin bogați să se îndatoreze, iar creditorii au luat uneori o poziție foarte puternică - totul este așa cum este acum Am spus deja că corporațiile de comercianți acceptau depozite și făceau împrumuturi, îndeplinind astfel rolul băncilor Regele sau guvernatorul său puteau asigura țăranilor fonduri în caz de eșec a recoltei sau pentru a stimula cultivarea pământului liber și dezvoltarea unui sistem de irigații Templele mari îndeplineau uneori și funcții bancare, iar în sud, împrumuturile țăranilor erau acordate de autoritățile satului În plus, erau mulți bancheri și cămătari profesioniști În cele mai multe cazuri, banca era o activitate secundară pentru acești creditori (care se numeau Shreshthin, în limba pali - Setthi) În primul rând, aceștia erau negustori foarte bogați care jucau primele roluri în bresle Rulote și rute comerciale Pe vremea lui Buddha, rutele comerciale traversau o mare parte din nordul Indiei, iar în vremurile Mauryan existau deja în sud Una dintre principalele rute comerciale mergea din portul Gangetic Tamralipti, situat în apropiere de Calcutta modernă, urca râul până la Pataliputra, apoi spre Varanasi și ducea la Kaushambi pe Jamna, unde se despărțea un drum secundar, care ducea prin Vidishi și Ujjain către portul Bharukakchcha de la gura Narmada De la Kaushambi drumul principal a urmat de-a lungul malului sudic al Jamnei până la Mathura, de unde s-a ramificat din acesta, traversând Rajasthanul modern și deșertul Thar și ducând la portul Patala de la gura Indusului Drumul principal a trecut pe lângă Delhiul modern, a traversat cele cinci râuri din Punjab, Shakalu (Si-alkot?) și Taxila și a dus la valea Kabul și în Asia Centrală Ramuri îl legau cu marile orașe din partea de nord a Gangelui și Jumna Deși traiectoria sa peste capitolul Economie schimbat de câteva secole, a rămas întotdeauna principala cale de comunicație în nordul Indiei Împărații Mauryan s-au ocupat de starea ei, prin ordinul lor, s-au amplasat stâlpi de drum de-a lungul întregii căi, au fost săpate puțuri și au fost amenajate stații la intervale regulate În sud, ruta principală mergea de la Ujjain la Pratishthana în nord-vestul Deccan, pe care apoi a traversat-o către câmpiile din Krishna de jos, legând marile orașe din sud Kanchi și Madurai La începutul erei noastre, din această cale străveche sa dezvoltat o întreagă rețea de drumuri, care leagă între ele toate centrele importante ale peninsulei Comunicarea dintre părțile de nord și de sud a fost aparent nu foarte dezvoltată, dar chiar înainte de epoca Mauryan trebuie să fi existat drumuri de la Pataliputra la Orissa În timpul Necazurilor care a urmat, prezența pădurilor sălbatice și puțin explorate în centrul Indiei nu a încurajat dezvoltarea călătoriilor în această direcție, iar o proporție semnificativă a transportului a fost efectuată de-a lungul rutei de vest, cel puțin până la Gupta perioadă Feriboturile erau folosite pentru a traversa râurile, care circulau în mod regulat în timpul erei Mauryan, deoarece indienii, în ciuda priceperii lor în multe domenii, probabil că nu stăpâneau tehnica de a construi poduri peste râuri largi Prin junglă treceau multe rute comerciale care legau centrele civilizației Triburi sălbatice trăiau pe versanții dealurilor, iar sate întregi de hoți profesioniști așteptau caravanele de negustori să-i atace și să-i jefuiască Exista și riscul de a întâlni tigri, elefanți și șerpi, iar regiunile cele mai îndepărtate erau considerate locuite de demoni malefici Comercianții s-au unit pentru a evita aceste pericole Literatura pali menționează paznici profesioniști care asigurau protecție rulotelor și serveau ca ghizi pe un anumit traseu Dar de multe ori corporațiile aveau propriile lor gărzi de corp Liderul mahouts, sarthavaha, a fost o figură importantă în comunitatea comercială Drumurile nu erau singurele comunicații Bunurile erau adesea livrate pe apă, iar cea mai activă comunicare mergea de-a lungul Gangelui, Indusului și râurilor Deccan Cu toate acestea, siguranța acestor rute fluviale nu a fost mai mare decât pe drumurile terestre: PARTEA A DOUA Civilizaţie pe lângă numeroși pirați, a fost necesar să se țină cont de regimul denivelat și albiile inegale ale râurilor, adâncimi nisipoase și capcanele cărora reprezentau un pericol grav pentru navigație Comerțul pe distanțe lungi a vizat în principal articole de lux: din sud se aduceau mirodenii, lemn de santal, aur, pietre prețioase; din Bengal și Varanasi, mătase și muselină; din regiunile montane - mosc, sofran si cozi de iac Caravanele transportau și metale, care erau insuficiente în multe regiuni Fierul a fost produs în principal în sudul Biharului, iar controlul drumului care ducea din zona de producție din apropierea modernului Ranchi, pe Gange, a fost fără îndoială unul dintre factorii importanți în dezvoltarea rapidă a Magadha Minele de cupru au existat în diferite regiuni din Deccan, Rajasthan și vestul Himalaya Sarea, vitală într-un climat atât de cald, a fost importată de pe coastă, iar mai multe zăcăminte de sare gemă au fost localizate în Punjab Unele produse alimentare au fost, de asemenea, transportate pe distanțe lungi, precum zahărul, care nu era produs în regiunile foarte uscate și reci, unde trestia de zahăr nu creștea bine, și orezul, care era exportat ca produs alimentar valoros în unele regiuni de nord-vest Comerț și relațiile maritime Nu știm dacă arienii au făcut navigație în timpul perioadei vedice, dar în epoca lui Buddha, marinarii indieni au înconjurat subcontinentul și au ajuns, eventual, pe țărmurile Birmaniei, Malaeziei și insulelor Indoneziei Dezvoltarea comerțului maritim nu s-a oprit în primele secole ale erei noastre, mai ales cu Occidentul, unde Imperiul Roman era principalul consumator al bogăției Orientului După căderea Romei, comerțul cu Occidentul a scăzut, deși a reluat în perioada arabă și a continuat să se dezvolte progresiv pe măsură ce nivelul economic al Europei medievale creștea Chiar înainte de epoca Gupta, relațiile maritime au fost stabilite între sudul Indiei și China, capitolul Economie și în timp ce comerțul cu Occidentul se deteriora, comerțul se dezvolta cu Imperiul de Mijloc: chinezii, atât atunci, cât și acum, aveau o mare cerere de mirodenii, pietre prețioase, parfumuri și alte bunuri de lux din India Unii istorici ar putea supraestima realizările marinarilor din India antică, care nu pot fi comparați nici cu vikingii, nici cu alte popoare marinare Majoritatea mărfurilor exportate de India au fost transportate de nave străine, dar Pliniu amintește de nave indiene și notează că cea mai mare navă avea o deplasare de trei mii de amfore, adică șaptezeci și cinci de tone În secolul al V-lea Fa Xian, a cărei mărturie este de netăgăduit, a călătorit din Ceylon până în Java pe o navă cu două sute de vâslători - aceasta este cea mai mare cifră pe care o oferă surse autorizate Puținele reprezentări ale corăbiilor din această perioadă care au ajuns până la noi reprezintă structuri joase, deși printre picturile murale de la Ajanta apare un vas cu trei catarge; iar corăbiile uimitor de realiste de pe frizele marelui templu budist de la Borobudur din Java par relativ mici, deoarece cea mai mare dintre ele putea ține doar cincisprezece oameni Pentru stabilitate în valuri, toate au fost echipate cu grinzi de echilibru, care pot fi găsite pe bărcile de pescuit moderne din sudul Indiei și Ceylon - și erau controlate cu o vâslă de pupa, deoarece cârma stâlpului pupa nu era încă cunoscută Cadrele navei nu erau legate cu nituri, ci erau bandajate, deși tehnica de lovire a ramelor era, desigur, cunoscută în India medievală Dar se credea că absența metalului te va salva de pericolul imaginar de a alerga în roci magnetice De fapt, scândurile legate cu frânghii au oferit navei o mai mare flexibilitate, ceea ce le-a sporit rezistența la furtunile severe și le-a permis să evite recifele de corali care abundă în Oceanul Indian Principalele porturi ale peninsulei se aflau pe coasta de vest: Bharu-kachchha, Supara (lângă Bombay modern) și Natal în Delta Indusului De aici comerțul de coastă s-a extins spre sud până în Ceylon Avem dovezi că o rută directă peste Oceanul Indian, cel puțin întâmplător, a fost folosită chiar înainte de epoca noastră de navele care au plecat din Krasnoye PARTEA A DOUA Civilizaţie mare până în India, dar probabil că majoritatea navelor au urmat coasta la vedere Abia mai târziu, în secolul I n e , a început să iasă în ocean, folosind periodicitatea musonilor În est, în bazinul Gange, exista un port fluvial Champa, de unde coborâu navele spre mare, apoi urmau de-a lungul coastei spre sud și spre Ceylon Ca urmare a avansului arian spre est, Tamralipti din Gange a devenit principalul port maritim în timpul Mauryan, iar Champa și-a pierdut importanța Din Tamralipti, navele se îndreptau nu numai spre Ceylon, dar, posibil, deja în primele secole ale erei noastre au ajuns în Asia de Sud-Est și Indonezia Negustorii și marinarii egipteni din perioada romană cunoșteau cu adevărat India, dovadă fiind "Călătoria prin Marea Eritreană" (sfârșitul secolului I d Hr ) Datorită acestui text, precum și a "Geografiei" lui Ptolemeu (secolul al II-lea) și a poemelor antice tamile, avem informații despre comunicarea comercială prin sudul Indiei Au existat multe porturi prospere, în special Muchiri (grec Musiris) în Kerala, Korkai în statul Pandya, nu departe de actualul Tuticorin și Kaveripaddipam, cel mai mare port din regatul Chola, la gura Kaveri Conducătorii tamili s-au ocupat de dezvoltarea porturilor lor și au sprijinit comerțul maritim Multe texte menționează construcția de faruri și debarcadere, unde "navele mari și frumoase ale Yavanas" își descărcau mărfurile, care erau marcate de funcționarii vamali înainte de a fi trimise la depozite La acea vreme, pe insula Socotra a fost întemeiată o mare colonie indiană, al cărei nume, cel mai probabil, se întoarce la cuvântul indian tradus ca "insula fermecătoare" Dio Chrysostom s-a întâlnit cu negustori indieni în Alexandria Unul dintre acești negustori, în drum spre marele oraș, a lăsat o scurtă inscripție în templul de la Redesia: "Sophon indianul îi cere favoarea lui Pan pentru o călătorie reușită" Sophon este probabil forma greacă a numelui indian Subhanu, iar Pan a fost, fără îndoială, identificat cu patronul negustorilor, Krishna Dar, se pare, autorul acestei inscripții a experimentat o puternică influență elenistică capitolul Economie Conducătorii indieni au trimis în mod repetat ambasade împăraților romani Potrivit lui Strabon, prima ambasadă a fost trimisă de regele Pandya împăratului Augustus la Atena în anul î Hr e Misiunea a inclus ascetul Zarmanoshegas (în sanscrită - Shramanacharya), care, obosit de suferința vieții, s-a sinucis aruncându-se în foc Ambasade au mers și la Claudius (din Ceylon), la Traian, la Antoninus Pius, la Iulian Apostatul și Iustinian Mirodeniile, parfumurile, pietrele prețioase, țesăturile fine au fost aduse cu precădere în Occident și, în plus, animale rare, chiar prădători: tigri, lei, elefanți și bivoli, care erau folosiți pentru spectacolele de circ India a exportat, de asemenea, un număr mare de maimuțe, papagali și păuni, care erau foarte apreciate de matronele romane bogate și ținute ca animale de companie obișnuite Chiar și un fabulos Phoenix a fost livrat împăratului Claudius - probabil un fazan de aur, una dintre cele mai frumoase păsări din India Dar, alături de aceste bunuri de lux, în Occident au fost importate și orez, zahăr, grita, lac, coloranți (în primul rând indigo), fildeș și produse din acesta O figurină de fildeș, de măiestrie fină, reprezentând yakishni, a fost găsită în ruinele din Herculaneum Fierul indian a fost, de asemenea, foarte apreciat pentru puritatea și rezistența sa În India au fost importate ceramică și sticlărie: numeroase cioburi de ceramică Arretium (moderna Arezzo) și alte obiecte realizate în atelierele din Occident au fost găsite în ruinele unui depozit din Arikamedu, lângă Pondichéri Se importa și vin Dar India a exportat mai mult decât a importat și, în mare parte, mărfurile au fost plătite în aur Nu era, așadar, balanța comercială nefavorabilă Romei, ducând la o sărăcire semnificativă a imperiului? Pliniu, regretând licențialitatea, a subliniat că scurgerea anuală de metale prețioase din Imperiul Roman în Orient era de o sută de milioane de sesterți de aur Această fugă de capital explică parțial dificultățile financiare cu care s-a confruntat Imperiul Roman în timpul domniei lui Nero Pe lângă sesterții de aur, în India circulau o varietate de monede În multe regiuni ale peninsulei și în Ceylon, Roman PARTEA A DOUA Civilizaţie monede într-o asemenea cantitate încât ne permite să credem că au fost folosite în circulație internă Nu putem spune cu certitudine dacă supușii imperiului și cu atât mai mult cetățenii romani au migrat în India Templul împăratului Augustus din Musiris este menționat, dar, probabil, aici avem de-a face cu o greșeală cauzată de asemănarea numelor împăratului roman și Agastya, legendarul înțelept (rishi), care a contribuit la răspândirea limbajului arian cultura din sudul Indiei Cele mai vechi texte tamile îi menționează în mod repetat pe Yavana care au fost angajați de către conducătorii tamili ca gărzi de corp și ingineri pentru competența lor în arta asediului și capacitatea de a construi mașini de război Între timp, termenul "Yavani", care la început i-a desemnat pe greci, a început în cele din urmă să se refere la occidentali în general Relația dintre India și Occident este evidențiată de împrumuturile lingvistice Din sanscrită, unii termeni și-au găsit drumul în greacă și latină Aproape toate denotă articole comerciale: pietre prețioase precum stnaragdos (smaragd, adică smarald) din sanscrită marakata sau berullos (beril) din vaidurya; condimente precum zingiberis (ghimbir) din sanscrita șringavera sau pörögi (piper) din sanscrită pirraii; alimente precum sakkharon (zahăr) din sanscrită $agkaga sau oruza (orez); și, de asemenea, karpasos (bumbac) din sanscrită karpâța etc Se crede chiar că unele cuvinte ebraice sunt de origine sanscrită: koph (maimuță) din sanscrită kari sau tukki (păun) din tamil togai Cartea Regilor, abatendu-se poate ușor de realitatea istorică în detaliu, relatează că navele din Tars au livrat regelui Solomon aur și argint, fildeș, maimuțe și păuni Acest lucru ne permite să concluzionam că evreii au făcut comerț cu India deja în antichitate Printre cuvintele sanscrite împrumutate din greacă se numără termeni din domeniul matematicii și astronomiei și al vocabularului cotidian: hora din greacă hora (ora), kendra din kentron (centru), kopa din gonia (colț), dramtna din drakhme (drahma) și dinâra (dinar) din cuvântul latin denarius (denarius), împrumutat prin greacă; doi termeni militari: suranga (subminare) și katrapa (tabără) - un cuvânt rar folosit în Kashmir și capitolul Economie împrumutat din latină prin greacă; termeni legați de scris: melâ din tnelan (cerneală) și kaita din kalamos (pix) - aceste cuvinte aveau sinonime de origine indiană În Evul Mediu, India începe să exporte în China aceleași mărfuri ca și în Occident, dar în volume mult mai mari Faptul că mătăsuri și museline excelente au fost fabricate în India nu a împiedicat-o să cumpere țesături chinezești Numeroase descoperiri de fragmente de porțelan chinezesc mărturisesc și comerțul larg cu aceste produse, care s-a extins până în sudul Indiei și în Ceylon Comerțul maritim a trecut treptat în mâinile negustorilor străini Desigur, indienii nu au abandonat complet comerțul maritim, dar prejudecățile religioase au crescut antipatia naturală și mulți s-au abținut de la contactul cu țările străine și de la călătorii lungi Deși marinarii indieni au avut ocazia și suficient curaj, brahmanii au considerat întotdeauna navigația pe mare o activitate periculoasă și condamnabilă În plus, în Evul Mediu, arabii și chinezii i-au depășit pe indieni în arta construcțiilor navale și a devenit mai profitabil pentru comercianți să-și vândă mărfurile intermediarilor străini pentru vânzarea lor în străinătate Invazia musulmană a crescut xenofobia, iar indienii, după ce au stabilit posturi comerciale de la Socotra până la Canton, au devenit, cu aprobarea religiei lor, o națiune de fermieri Capitolul RELIGIE religie vedica Zeii din Rigveda Populația antică a civilizației care a apărut în bazinul Indusului se închina unei zeițe-mamă și unui zeu cu coarne al fertilității; în plus, unii copaci și animale erau considerați sacri În mod evident, abluțiile rituale au ocupat și ele un loc important în viața religioasă Acesta este aproape tot ce știm despre religia populației din Harappa și Mohenjo-Daro De patruzeci de ani s-au încercat să clarifice această problemă, dar în lipsa unor texte descifrate nu putem face decât ipoteze Cel mai probabil, această religie nu a dispărut fără urmă, transferând unele trăsături originale cultelor populare, care au continuat să se dezvolte, schimbându-se treptat în contact cu alte culte Religia popoarelor ariene ne este cunoscută grație Rig Veda - "Cunoașterea așezată în strofe" - o colecție alcătuită, probabil, între secolele XV-IX î Hr e și constând din de imnuri de sacrificiu, care erau pronunțate de cler în timpul ceremoniilor religioase Rigveda și alte trei colecții, Samaveda, Yajurveda și Atharvaveda, alcătuiesc cele patru Vede Sama Veda prezintă puțin interes pentru istoric, deoarece constă din mai multe versuri, în mare parte preluate din Rig Veda și transformate în cânt liturgic Yajur Veda, scrisă la un secol sau două după Rig Veda, conține formule de sacrificiu în versuri și proză pentru a fi recitate de preotul adhvaryu care a săvârșit sacrificiul Este format din două colecții - samhi- Capitolul Religie tu, diferiti prin continutul lor: in varianta "neagra", formulele sunt insotite de scurte observatii inserate, in varianta "alba" sunt urmate de instructiuni si reflectii detaliate, sau brahmana În cele din urmă, Atharvaveda constă în principal din incantații în versuri și formule magice A fost compilat mai târziu decât Rigveda și Yajurveda Conținutul său este o interpretare populară a religiei arienilor La aceste patru "Vede", ale căror texte, în principal primele trei, constituie principala sursă a Revelației, sau "shrutis", apoi s-au adăugat alte două colecții importante: Brahmana și Upanishad-urile Ele arată cât de urgentă era nevoia de a interpreta și clarifica sensul mesajului, a cărui expresie mitologică era uneori neclară pentru adepții religiei vedice Compilarea lor datează din aproximativ secolele X-V î Hr î Hr , deși unele dintre Upanishade au fost compuse mult mai târziu Brahmanii, o sumă impresionantă a constructelor speculative deja conturate în Yad-Jurveda, comentează Vedele și explică ritualul sacrificiului Upanishad-urile sau "adunările" sunt mai ezoterice și par a fi chintesența învățăturilor brahminice Împreună cu textele mistice - aranjakas, sau "cărți de pădure" - indică o anumită dezvoltare ulterioară Toate aceste texte se referă la starea inițială a religiei indiene Pentru a o deosebi de hinduismul târziu, indologii l-au numit religia vedica, iar mai târziu brahmanismul Prin comparație, brahmanismul este legat de hinduism în același mod în care iudaismul de la Templu și Sacrificiul este legat de iudaismul sinagogii Ca și panteonul grecesc, panteonul vechilor arieni se caracterizează în principal prin originea cerească a zeilor și predominanța zeilor masculini Există puține zeițe în Rigveda: Prithivi, zeița care personifică pământul, este menționată destul de rar; Aditi, marea mamă a zeilor, are o personificare asemănătoare și este la fel de prost descrisă; Ushas, zeița zorilor, căreia îi sunt adresate mai multe rugăciuni poetice; Ratri, zeița nopții, căreia îi este dedicat unul dintre cele mai frumoase imnuri; Aranyani, fecioara pădurii, o zeiță minoră cântată într-un imn târziu Niciunul dintre ei nu avea un cult care să ocupe un loc important PARTEA A DOUA Civilizaţie Strămoșii arienilor, iranienilor, grecilor, romanilor, germanilor, slavilor și celților aveau inițial credințe similare, dacă nu identice; dar când popoarele ariene au cucerit teritoriul Indiei, religia lor s-a schimbat semnificativ și a început să se deosebească de vechile culte indo-europene Aceste popoare aveau un zeu suprem, pe care arienii l-au numit Dyaus (Grec Zeus, Roman Jupiter), dar steaua lui se stingea deja Tatăl Cerului este adesea menționat ca strămoșul altor zeități, dar foarte puține imnuri au fost create în cinstea lui și a fost umbrit de faimoșii săi copii Unul dintre cei mai importanți zei a fost Indra, zeul războiului și al fenomenelor atmosferice Deși avea un nume diferit, avea multe asemănări cu Zeusul grecesc și cu Thor germanul În calitatea sa de Thunderer, Indra a călărit călare în fruntea armatelor ariene, distrugând cetățile Dasas; ca făcător de ploaie, l-a învins pe răuvoitorul dragon Vritra, care a păzit apa și a împiedicat-o să se reverse pe pământul uscat Fiind patronul tunetului și al furtunii, ca Zeusul grec și Thor germanul, el ține în mână un fulger - un vajra, pe care îl folosește ca armă pentru a-și învinge dușmanii Acest zeu este crud și puțin preocupat de moralitate, îi place să se ospăteze și să se delecteze cu soma - băutura zeilor El este însoțit de o armată strălucită de Maruți care îl urmăresc în călătoria lui prin cer, cântând imnuri de război și asistându-l în luptă Aceste spirite inferioare, capabile să trimită ploaia într-o furtună, seamănă cu tinerii războinici arieni alături de liderul lor Conform celor două sute cincizeci de imnuri dedicate lui, Indra trebuie să fi fost eroul multor legende ariene; dar aluziile vagi cuprinse în Rigveda nu ne permit să reconstituim aceste legende în toate detaliile lor Calitățile sale de ucigaș de dragoni și de stăpân al furtunii îl leagă de baza antică a mitologiei indo-europene El se găsește în Avesta sub numele de Veretragna ("ucigașul lui Vritra"), care este o amintire semnificativă a rolului său de răsturnător de obstacole și care se găsește chiar mai devreme în inscripția Mitanni Unele zeități personificau soarele Surya (al cărei nume era și numele unei stele) a călărit prin cer într-un car de aur, ca zeul grec Helios Savitri, generator, Capitolul Religie era un alt zeu solar Pushan era și zeul soarelui Excelent conducător de care, străbate cerul în fiecare zi, dar principala sa funcție era să arate drumul și să protejeze turmele și păstorii Vishnu, care nu și-a câștigat încă semnificația, dar a jucat deja un rol important în sacrificii, are și trăsăturile unei zeități solare: în trei pași merge pe pământ - trăsătură pe care hinduismul o va păstra pentru el mai târziu În cele din urmă, în afara acestui panteon solar se află Surya, fiica zeului-soare, care se pare că nu avea propriul cult, dar a servit la stabilirea unei legături între soare și cei doi soți ai săi, Ashwini sau Nasatyas Focul, Agni (al cărui nume este legat de latinescul ignis), era un obiect de cult în timpurile primitive și avea mai multe semnificații Zeul preotului, care i s-a adresat în timpul jertfei, el a fost și - ca toate popoarele indo-europene - patronul vetrei: a acționat ca intermediar între zei și oameni, întrucât jertfele oferite zeilor ardeau în flacăra lui El a apărut printre norii cerești sub formă de fulger și a coborât pe pământ, unde a luat diferite forme S-a ascuns în vergele care erau folosite pentru a aprinde focul de jertfă și care îi personificau pe părinți Agni era practic omniprezentă Astfel, se pune întrebarea: A existat un singur Agni sau au fost mulți Agni? Întrebări de acest fel sunt indicate în Rigveda, unde se pot observa primele semne ale unei tendințe spre monism, care se va afirma în Upanishade Soma a fost inițial o plantă care nu poate fi identificată, dar este cel mai probabil o ciupercă lamelară Se folosea la prepararea unei băuturi ritualice, care se lua exclusiv în timpul sacrificiului; efectul său tonic, euforic era comparabil cu cel al unor halucinogene Se pare că a fost folosit și de susținătorii lui Zoroastru, care l-au numit ha-oma, un cuvânt pe care parsiii moderni l-au păstrat pentru o băutură preparată dintr-o plantă amară, dar complet lipsită de proprietățile speciale ale somei vedice Această plantă, zdrobită cu pietre, a dat suc, care, după PARTEA A DOUA Civilizaţie s-a făcut curățare repetată în aceeași zi Zeul Soma a personificat puterea dătătoare de viață conținută în plantă, iar pornind de la textele post-vedice, această putere este echivalată cu puterea lunii, influenței căreia arienii, ca majoritatea popoarelor antice, au atribuit creșterea a plantelor Importanța lui Soma în ochii compilatorilor Rig Veda a fost de așa natură încât i-au dedicat o carte întreagă: a noua mandala La fel cum Indra era marele zeu al războinicilor, Soma era marele patron al brahmanilor, care îl numeau Regele Soma Uneori el este considerat regele zeilor Varuna, care urmează după Indra în ordinea priorității, era un zeu foarte diferit de ceilalți El este numit și asura, un termen destul de ambiguu care, în brahmani și mai târziu în hinduism, denotă demoni ostili zeilor, dar care aveau un alt înțeles în vremurile mai vechi În Persia Avestan, transformatorul Zoroastru a asociat acest termen cu numele marelui zeu al luminii Ahura (Asura) Mazda Așa cum arhaicul Dyaus a fost zeul suprem al popoarelor indo-europene înainte de dispersarea lor, tot așa se poate presupune că Varuna a fost zeul suprem al indo-iranienilor înainte de împărțirea lor în două grupuri, dintre care unul s-a stabilit în iranianul zonele înalte, iar celălalt în nord-vestul subcontinentului indian Unii specialiști găsesc o apropiere etimologică între Varuna și Uranus grecesc, dar această identificare este neconcludentă Varuna a fost inițial și mai presus de toate un rege, nu un lider tribal, nu un stăpân de război violent ca Indra, ci un împărat puternic care trăiește pe cer într-un mare palat, adesea înconjurat de zei Cel mai important dintre ei a fost Mithra, care avea unele trăsături ale unei zeități solare, dar mai presus de toate era gardianul jurământului și al contractelor Din timpuri foarte timpurii a fost strâns asociat cu Varuna, după cum atestă textul Mitanni, dar el însuși are însă un singur imn dedicat lui Varuna a fost înconjurat de mesageri înaripați, spioni care au călătorit în toată lumea și au venit la el să povestească despre faptele și faptele muritorilor Varuna a fost gardianul ordinii cosmice, rta este conceptul cheie al tuturor gândirii vedice Datorită acestei ordine, ciclul este finalizat Capitolul Religie Conceptul de univers: ziua urmează nopții, anotimpul urmează anotimpul și există o regulă căreia trebuie să se supună toată viața umană Mai târziu, a apărut termenul "anrita" (negarea ritei), care desemna minciuna și păcatul Rita se afla sub controlul lui Varuna, care era considerat a fi inițiatorul ei și care a devenit astfel zeul creator Din punct de vedere etic, Varuna a fost primul dintre zei El era constant conștient de toate faptele umane Era un zeu omnipotent și omniprezent Între doi oameni, chiar dacă se aflau pe marginea pământului sau într-un loc secret, nu se putea întâmpla nimic despre care Varuna să nu poată afla Era venerat cu o reverență cu totul specială, spre deosebire de alți zei, care în general erau mai puțin suspicioși, astfel încât oamenii care făceau în mod regulat sacrificii pentru ei nu aveau de ce să se teamă de ei Dar Varuna era un zeu atât de pur și atât de sacru, încât sacrificiul singur nu era suficient pentru a-i obține mila, deoarece ura păcatul și tot ce era opusul Ritei Conceptul de păcat a fost aplicat încălcărilor pur ritualice sau încălcărilor tabuului, dar, fără îndoială, s-a extins în aceeași măsură și la minciuni, față de care Varuna și Mitra aveau o antipatie deosebită, ca față de orice act ticălos comis sub influența furiei , intoxicație, entuziasm sau sub influența persoanelor cu înclinații proaste Cântărețul vedic, de obicei încrezător în sine, se prosterna cu umilință în fața lui Varuna și, tremurând, se întoarce spre el cu rugăciunea, căci Varuna impune pedepse grele păcătoșilor El pedepsește nu numai pentru propriile greșeli, ci și, ca și Vechiul Testament Iahve, îi face pe fii să ispășească păcatele părinților lor, iar păcătosul nu are nici cea mai mică șansă să scape de ochiul său atotvăzător Pedepsește oamenii răi cu boli, în special, trimite hidropizie asupra lor, iar după moarte îi face să coboare în Casa Subterană - lumea interlopă, foarte diferită de lumea veselă a strămoșilor, paradisul arian O persoană care s-a închinat lui Varuna trebuia să arate cea mai joasă smerenie și să-și recunoască greșelile și slăbiciunile în fața lui Dumnezeu - care nu poate decât să amintească de psalmii penitenciali ai Vechiului Testament O încercare de a explica aceste trăsături ale Varunei PARTEA A DOUA Civilizaţie conduce la ideea unei influențe semitice, dar acest lucru este puțin probabil, deoarece arienii nu au avut contact cu vechii evrei, dar poate că relațiile cu babilonienii au jucat un rol aici Yama, stăpânul morții, a fost un fel de Adam: primul om, un muritor, care a devenit gardianul Lumii Strămoșilor, unde sufletele celor care au aderat la riturile religiei ariene se ospătau pentru totdeauna cu bucurie Rudra, al cărui nume însemna cel mai probabil "răit", nu era mai puțin formidabil decât Varuna, dar, spre deosebire de el, era complet lipsit de aspect moral Era un zeu arcaș, ca grecul Apollo, iar săgețile lui purtau boli grave La fel ca Indra, a personificat furtuna, dar mai ales natura sălbatică Un zeu singuratic, el a trăit departe de pintenii munților și a inspirat groază El a fost abordat cu rugăminți să-și ia săgețile rănitoare și mortale În stare să provoace boli, avea și puterea de a le vindeca: era păstrătorul plantelor medicinale și păzea sănătatea celor pe care îi cinstea cu mila lui Au existat mulți alți zei, precum Tvashtar, Vulcanul Vedic, Aryaman, patronul căsătoriei și al contractelor și Vayu, zeul vântului, pe care îl amintim doar aici, deși era de mare importanță În plus, existau mulți semizei, printre care se numărau Vishvedevas - un grup de zeități cu trăsături foarte vagi, Maruts, care au fost menționate mai sus, Rib-Hu - piticii care exploatează metale, Gandharva - muzicieni divini, care erau uneori considerați o singură zeitate și, în cele din urmă, minunatele Apsaras, asemenea nimfelor grecești, care uneori deveneau soțiile zeilor și ale oamenilor Mitologia indiană nu avea nici Homerul, nici Hesiodul să încerce să stabilească genealogia acestor zei vedici: relația lor era destul de prost definită și nu exista o ordine clară de prioritate între ei Probabil că fiecare zeu avea propriii preoți și închinători, iar Rigveda apare ca rezultat al unui sincretism neterminat de credințe și culte tribale Deja în ultimele imnuri vedice, există tendința de a egaliza zeii și devine neclar care dintre ei are superioritate reală Într-unul dintre imnuri această întrebare importantă este pusă de refren Capitolul Religie la sfârşitul fiecărei strofe: "Pe cine, deci, să cinstim cu jertfele noastre?" Teologii de mai târziu, intrigați de această formulare, au ajuns la concluzia că trebuie să fi existat un zeu numit Ka ("cui?") căruia i se adresa rugăciunea Sacrificiu Cultul vedic se baza în principal pe sacrificiu Cultul domestic al focului a existat în multe societăți antice indo-europene, iar micile sacrificii făcute de capul familiei au fost fără îndoială la fel de importante în epoca primelor Vede ca și cele care vor fi prezente în hinduism mai târziu Cu toate acestea, ele sunt descrise numai în Grhya Sutra, creată după Rigveda Și vorbim doar de sacrificii mari care necesitau cheltuieli mari pe care oamenii bogați și liderii tribali și le puteau permite Acestea au fost, după cum vedem în brahmani și în Shrauta Sutra, ceremonii rituale complexe care necesitau o pregătire îndelungată, sacrificarea a numeroase animale și participarea mai multor preoți competenți Scopul principal al sacrificiului a fost de a face pe plac zeilor și de a primi favoarea lor în schimb Zeii au coborât pe așternutul sacru (barchis), au băut și au mâncat în compania participanților la ritual, cărora li s-a dat noroc în luptă, numeroși urmași, turme abundente și viață lungă în semn de recunoștință Relația dintre zei și oameni s-a rezumat în cele din urmă la schimbul de favoruri Natura solemnă a Varunei, starea de spirit sumbră și capricioasă a lui Rudra au fost o excepție - majoritatea zeilor aveau o dispoziție bună Nicăieri în Vede nu sunt menționate sacrificii din vinovăție sau mulțumire, ca la vechii evrei Indiferent de ce, trebuie să fi fost ceva impresionant și miraculos la aceste ceremonii Participanții la ritual, sub influența somei, i-au văzut pe zei înconjurați de strălucire, au experimentat un sentiment ciudat și incitant de putere, au simțit că se ridică în aer pentru a se înălța la cer: erau nemuritori, ei înșiși au devenit zei Preoți care știau doar formule și ritualuri, PARTEA A DOUA Civilizaţie care permiteau chemarea zeilor la locul de jertfă, erau considerați păstrătorii marelui secret Alături de aceste idei, clar exprimate în imnuri, apar și altele, mai puțin clare În Rigveda se pune adesea întrebarea despre entitatea mistică numită brahman; în numeroase pasaje brahman semnifică puterea magică care este atinsă prin invocarea sacră (mantra); dar uneori termenul este folosit într-un sens mai larg, precum termenul "mana" Din cuvântul brahman - sanscrită brâhmana, "brahman", adică "o persoană care posedă brahman (brahman)" (trebuie distins de termenul "brahmans" - texte sacre, despre care am vorbit deja) Ulterior, legătura dintre brahman și Logos a devenit și mai strânsă, iar eficiența rituală a preotului brahman a fost atribuită cuvintelor pe care le-a rostit Au fost analizate cuvintele și silabele Vedelor și, deși textele nu fuseseră încă consemnate în scris, literele alfabetului au fost personificate, îndumnezeite, imortalizate Contoarele poetice folosite în Vede erau considerate, de asemenea, divine Mai târziu, unele silabe au devenit sacre, în special silaba "Om" (pranava), care exprima esența "Vedelor" O altă idee, caracteristică credințelor primitive, apare în imnurile timpurii ale Rig Veda și este rafinată în poveștile ulterioare - aceasta este ideea unei identificări mistice a zeului, victimă și preot Astfel, sacrificiul devine extrem de important Într-o asemenea măsură încât însăși crearea lumii se explică prin sacrificiul originar Deși Varuna este văzut uneori ca un fel de creator, iar unele pasaje textuale sugerează că și Indra ar fi putut juca acest rol, nu există nicio mențiune certă în Rigveda a unui zeu care ar putea realiza această creație Cu toate acestea, spre sfârșitul perioadei Rigvedice, ideea unui zeu creator este afirmată treptat, dar nu este complet clar dacă a fost rezultatul invențiilor brahminice sau rodul unor concepte străine, care au influențat religia vedica Personificarea magiei - brahman (brahman) - a fost Prajapati, care s-a identificat atunci cu zeul Brahma Prajapati a fost o Ființă, primul om (purusha), ființă Capitolul Religie a existat înainte de crearea lumii Potrivit imnului târziu al Rig Veda, sacrificându-se pentru sine, el a format lumea din diferite părți ale corpului său Domn al creației, el a creat lumea, iar zeii înșiși erau fiii săi Astfel, sacrificiul a căpătat treptat un nou sens Repetând într-un mod mistic sacrificiul inițial, preoții au restabilit ordinea mondială Dacă nu se fac sacrificii regulate, procesele cosmice vor fi întrerupte și lumea va reveni în haos În cele din urmă, ordinea mondială depindea nu atât de zei, cât de brahmani, care au păstrat-o influențându-i pe zei cu puterea magică a sacrificiului Puterea brahmanilor a depășit astfel puterea oricărui rege pământesc și chiar a regelui zeilor: făcând un sacrificiu conform regulilor stabilite, brahmanul a păstrat tot ce există în lume; a fost astfel primul gardian al ordinii sociale; modificând ușor ritualul, el putea îndrepta puterea jertfei împotriva celor pentru care a făcut-o și, prin urmare, le-a făcut rău; deci nu exista un duşman mai formidabil decât Brahmanul Acestea sunt bazele doctrinei brahminice care a predominat printre numeroasele comunități ariene din nordul Indiei încă din secolul al IX-lea î Hr e şi care, prin activitatea brahmanilor, şi-a pus amprenta asupra întregii religii hinduse În această perioadă, numeroase zeități antice ale "Rigvedei" și-au pierdut prestigiul și au fost reduse la statutul de zei minori, în timp ce altele, în special Vishnu și Rudra, au devenit din ce în ce mai populare Adesea, acesta din urmă a devenit eufemistic numit Shiva - "zeul binevoitor" Noua dezvoltare a gândirii religioase Pe măsură ce cultura vedica s-a răspândit în Gangele inferior, ea a absorbit noi idei despre viața de apoi Conform textelor Rig Veda, soarta morților a fost în cele din urmă decisă imediat după moartea lor: au mers fie în Lumea strămoșilor lor, fie în Casa Subterană pentru a trăi PARTEA A DOUA Civilizaţie acolo pentru totdeauna Dar un imn de perioadă ulterioară menționează, oarecum vag, că s-ar putea să se fi așezat și în apele originare sau în plante Aceasta poate fi văzută ca ideea rudimentară a transmigrării sufletelor, o credință comună multor triburi primitive, conform căreia sufletele morților sunt transmigrate în corpurile animalelor, plantelor sau elementelor naturale înainte de a fi reîncarnate într-un corpul uman Textele brahmanilor, care pierduseră optimismul Rigvedei, admiteau posibilitatea morții chiar și într-o ședere cerească Doctrina migrației apare în forma sa originală în Brihadaranyaka Upanishad Sufletele celor care și-au trăit viața, făcând sacrificii, cu severitate și milă, după o scurtă rătăcire mohorâtă, cad în Lumea strămoșilor - paradisul Yama De acolo, după o perioadă de beatitudine, migrează pe lună; de pe lună trec în vidul cosmic, apoi în aerul atmosferic și se întorc pe pământ cu ploaie Aici sufletele "se dovedesc a fi hrană, pentru a fi arse din nou în focul de jertfă în trupul omului, pentru a renaște în trupul mamei", în timp ce oamenii răi se vor reîncarna ca păsări, viermi și insecte Chiar și în perioada budistă, migrația a fost o credință comună de aproape toată lumea, iar doctrina ei a fost dezvoltată în secolele VII-VI î Hr e Astfel, marile învățături indiene dezvoltate în mod fundamental - despre samsara (adică despre metempsihoză) și despre karma (adică despre rezultatul faptelor vieții pământești, care afectează condițiile unei noi vieți) au început modest cu teoria animistă Această doctrină a transmigrării sufletelor presupunea credința în trecerea aceluiași suflet de la o formă de viață la alta pentru o perioadă nedeterminată, care se întindea de la o perioadă mai mult sau mai puțin lungă până la eternitate Toate formele de viață erau interconectate într-un singur sistem Supuși legii transmigrării sufletelor, zeii înșiși trebuiau să moară și să renaască Indra a dispărut, înlocuită cu o altă Indra: totul a respectat această lege Unii înțelepți, ghicind intuitiv, au învățat că până și aerul, praful și apa sunt locuite de animale microscopice, care au și un suflet, a cărui natură este în esență aceeași cu cea a oamenilor Astfel, viața a apărut ca o serie nesfârșită de renașteri Capitolul Religie Între aceste migrații și comportamentul individului din timpul vieții sale anterioare s-a văzut o legătură directă Această învățătură a explicat, de asemenea, fenomenul suferinței, pentru care multe minți s-au luptat în întreaga lume și a fundamentat inegalitatea socială Ascetism În imnul târziu al Rigvedei, este menționată o categorie de sfinți care nu sunt brahmani: ei sunt "tăcuți" (mincinoși), sau "încinși de vânt", cărora li se dezvăluie secrete în extaz, accesibile semizeilor și păsărilor Muni cunoaște gândurile tuturor, pentru că a băut din paharul lui Rudra o poțiune care este otravă pentru simplii muritori O altă categorie de asceți, vratyas, este adesea menționată în Atharvaveda; mai târziu, termenul vratya a fost folosit pentru a se referi la cineva care nu mai respecta regulile Vedelor, dar în Atharvaveda înseamnă un preot al unui ritual non-brahman în timpul căruia a dansat în timp ce se biciuia S-a mutat într-o căruță din sat în sat, însoțit de un muzician și de o femeie care s-a comercializat în slujba lui Caracteristicile și statutul social adevărat al mincinosului nu sunt complet clare; dar se pare că s-au făcut încercări de a le include în societatea brahmană, deschizând astfel posibilitatea unei noi dezvoltări În epoca Upanishad-urilor, asceza s-a răspândit foarte larg și a avut o influență puternică asupra evoluției ulterioare a religiei Unii dintre susținătorii numeroaselor forme de asceză s-au retras ca pustnici în adâncul pădurilor, unde au trăit, îndurând setea, foamea și vremea rea Alții, care s-au așezat în vecinătatea orașelor, în locuri de pocăință, au recurs la auto-chinuri trupești: s-au expus la soarele arzător, s-au așezat pe spini sau pe cuie, s-au atârnat de crengile copacilor cu capul în jos și au rămas în această poziție pt ore sau nemişcat şi-au ţinut braţele ridicate deasupra capetelor până când muşchii nu s-au atrofiat Dar noile concepte au fost dezvoltate în primul rând de cei care s-au dedat la exerciții spirituale de meditație și concentrare a gândirii Unii dintre ei locuiau în schit, alții PARTEA A DOUA Civilizaţie uniți în comune, alții rătăceau, adesea în grupuri, cerșind, propovăduindu-și credințele tuturor celor care voiau să-i asculte și certându-se cu adversarii lor Primul scop, și în același timp original, al ascezei indiane a fost dobândirea de puteri supranaturale Brahmanii le revendicau deja pe baza faptului însuși al nașterii și educației lor; sacrificiul a fost în primul rând un mijloc de asigurare a prosperității, a vieții lungi și a renașterii în camera cerească și acestea erau scopurile celor care plăteau pentru sacrificii Între timp, existau și alte oportunități care puteau fi dobândite în alte moduri Supus pedepselor cele mai aspre, ascetul l-a întrecut cu mult pe preotul care face jertfe După ce și-a obișnuit corpul cu suferința și privarea, a primit o recompensă peste orice așteptare În primul rând, chiar și fără a aparține celor mai prestigioase categorii de asceți, a primit respect și onoruri precum oamenii nu le-au avut niciodată în viața obișnuită; în plus, se simțea absolut liber, scăpând de grijile și îndatoririle vieții pământești Acest sentiment de libertate deplină, izvorât din renunțarea la bunurile pământești și la legăturile de familie, se simte în beatitudinea calmă care umple numeroase pasaje din texte sacre indiene Dar asceza urmărea scopuri și mai înalte Pe măsură ce ascetul s-a îmbunătățit în autocontrol, a ajuns la oportunități care l-au ridicat deasupra omului obișnuit A dobândit capacitatea de a vedea trecutul, prezentul și viitorul; a urcat pe tărâmul zeilor, iar ei l-au vizitat în singurătatea lui Mai mult, a devenit proprietarul unor puteri magice care îi permiteau să facă minuni: dacă era insultat, putea să-și distrugă dușmanii sau să le distrugă recoltele dintr-o singură privire; dimpotrivă, dacă era respectat, a servit drept ocrotire și sursă de bunăstare pentru întreg orașul Treptat, asceza și-a însușit puterea efectivă a sacrificiului Ideea predominantă anterior că lumea a fost fondată și a existat prin sacrificiu și-a pierdut sensul, iar păstrarea acestei lumi a devenit dependentă de mortificarea cărnii lui Shiva, marele zeu care meditează în Himalaya, și de severitatea adepților săi printre oameni Capitolul Religie Asceza i-a atras din ce în ce mai mult pe cei al căror suflet căuta experiența mistică Practicarea exercițiilor mentale le-a permis să realizeze viziuni inexprimabile Pătrunzând într-un secret cosmic după altul, sufletul a ajuns în sferele situate dincolo de paradisul orbitor al marilor zei Cufundându-se din ce în ce mai adânc în întuneric, ea s-a apropiat de dezvăluirea secretului secretelor Ascetul a preluat în cele din urmă esența universului, în timp ce adevărul și bucuria strălucitoare i-au fost revelate propriei sale naturi, dincolo de naștere și moarte, plăcere și durere, dincolo de bine și de rău Și prin această cunoaștere sublimă ascetul a devenit absolut liber El a primit mântuirea finală a sufletului și triumful său final După ce și-a încheiat căutarea, a devenit nemăsurat mai sus decât toți cuceritorii pământești Nici o singură persoană nu s-ar putea compara cu el în măreție Interpretarea metafizică a cunoștințelor ascetice a variat de la o sectă la alta, dar experiența a rămas fundamental identică și, așa cum au subliniat mulți comentatori, nu a diferit în mod semnificativ de experiența sfinților și misticilor occidentali: greci, evrei, creștini sau musulmani Dar misticismul indian rămâne unic în concepția sa de a dezvolta modalități de a obține extaz, precum și în crearea unor sisteme metafizice complexe bazate pe interpretări ale experienței mistice În timp ce atitudinea altor religii față de misticism a fost relativ fluidă și rezervată, în religiile din India ea apare ca un aspect fundamental Dezvoltarea ascezei și misticismului a atins asemenea proporții încât brahmanismul mai pragmatic nu a mai putut-o ignora Prin teoria celor patru etape ale vieții, așa cum este expusă în dharma-sutre, conceptul de asceză a fost încorporat în conceptul de societate brahminică Disputele și învățăturile primilor mistici, compilate în versuri, au fost adunate și adăugate la textele brahmanilor sub denumirea de "ara-nyakas" și "upanishads" Puțin mai târziu, scurte tratate de natură mistică în versuri, la rândul lor, au completat Brahmana-urile și Upanishad-urile Tot mai târziu, sistemul de control asupra activității mentale și psihice, adesea numit yoga ("uniunea"), a fost recunoscut ca o ramură ortodoxă a hinduismului Religia indiană se îmbarca pe o nouă cale PARTEA A DOUA Civilizaţie Se crede pe scară largă că dezvoltarea austerităților și a învățăturilor mistice, în special în sistemele religioase heterodoxe ale budismului și jainismului, a fost o reacție a clasei războinice la pretențiile brahmanilor Această explicație nu este susținută de fapte Desigur, Buddha și Mahavira, fondatorul jainismului, ambii aparțineau clasei Kshatriya; ei au proclamat inutilitatea și ineficiența sacrificiului, iar numeroasele pasaje din textele sacre budiste pot părea a fi o critică a învățăturilor brahmanilor; cu toate acestea, apărătorii zeloși ai noilor învățături au fost în cea mai mare parte brahmanii înșiși Upanishadele, în care gândirea mistică este prezentată în forma sa cea mai ortodoxă, în loc să respingă sacrificiile, dimpotrivă, pledează pentru păstrarea lor Și există tot atâtea pasaje din textele sacre budiste care exprimă respectul pentru brahmanii sinceri și evlavioși, cât sunt și cele care le critică pretenția și ipocrizia De fapt, această evoluție este legată de istoria politică și socială a întregii perioade și de răsturnările ei Se instaura o nouă ordine "[Marii eroi și regii puternici și-au renunțat la gloria; am văzut căderea demonilor și semizeilor]; oceanele s-au uscat, munții s-au prăbușit; Steaua polară și-a schimbat direcția; zeii care au creat pământul pierd, iar eu sunt singur, ca o broască râioasă la fundul unei fântâni uscate" Așa spune regele într-una dintre Upanishade Gnosticism Asceza nu a fost doar o modalitate de a scăpa de suferința și dezamăgirile acestei lumi; făcând acest lucru, el a fost inspirat de căutarea înțelepciunii și de o dorință profundă de cunoaștere, pe care cele patru "Vede" nu au putut să le satisfacă Astfel, ar fi o greșeală să vedem în ea doar negarea vieții În India pe tot parcursul mileniului I î Hr e cele mai bune minți au încercat să găsească o explicație satisfăcătoare pentru marele mister al creației cosmice Ultimii compilatori ai Rigvedei s-au întrebat despre creație, care, în opinia lor, Capitolul Religie explicat insuficient de convingător de către mitologie Unii, după cum am văzut, credeau că lumea a luat ființă prin sacrificiul originar; alții credeau că a apărut ca urmare a actului sexual; în diverse texte, lumea se naște dintr-un embrion de aur (Hiranyagarbha) - prototipul oului cosmic în mitologia hindusă ulterioară În imn, poetul proclamă că la baza universului se află căldura sau, mai exact, încălzirea - tapas - termen care mai târziu a ajuns să însemne pocăință și asceză; poetul declară în continuare, nu fără un oarecare regret, că nu este pe deplin sigur de adevărul acestei ipoteze și crede că ar putea rămâne necunoscută chiar și marelui zeu Prajapati însuși Între timp, în decursul mai multor secole după compilarea Rig Veda, a fost necesar să se elaboreze o teorie care să dezvăluie semnificația simbolică a sacrificiului Fiecare cuvânt, fiecare gest al ritualului trebuia identificat cu unul dintre aspectele cosmosului Căutarea spirituală, inspirată de imnul despre crearea lumii - una dintre cele mai vechi dovezi ale îndoielii filozofice - nu a fost uitată, iar în secolul VI î Hr e se dezvoltă într-un curent filozofic puternic, care a fost destinat să transforme viața religioasă a întregii Indii Toate primele Upanishade și primele texte sacre ale budismului și jainismului datează din secolele VII-VI î Hr e (deși ediția finală a acestora din urmă datează de la o dată mult mai ulterioară) Ele mărturisesc, așadar, dezvoltarea și existența unor teorii și ipoteze extrem de diverse despre originea lumii, despre natura sufletului și despre alte probleme similare Unele dintre aceste noțiuni au fost adoptate de una sau mai multe dintre școlile brahminice și au fost astfel combinate cu dogmele ortodoxe Alții au pus bazele dezvoltării sectelor heterodoxe, dintre care două există și astăzi, în timp ce majoritatea au dispărut de mult, iar doar mențiunea adversarilor lor în textele sacre a făcut posibilă păstrarea memoriei acestora Una dintre cele mai ortodoxe învățături explică originea lumii prin actul conștient al lui Purusha (primul om, adică Prajapati), care era împovărat de singurătate completă și avea nevoie de prezența altuia Împărțit, Purusha PARTEA A DOUA Civilizaţie și-a făcut soție; atunci acest cuplu a dat naștere lumii întregi Această înțelegere a creației ca rezultat al unui act sexual cosmic a jucat un rol important în dezvoltarea ulterioară a gândirii religioase Această temă a fost repetată de multe ori în diferite forme în textele vedice, iar în unele dintre ele tapas ("căldura internă", iar mai târziu - puterea pe care o dă asceza) este o trăsătură esențială a procesului de creare a lumii - un aranjament de teoria antică, conform căreia lumea se baza pe sacrificiul original Dintre școlile heterodoxe care susțin teoriile cosmogonice naturale, ateismul și naturalismul ies cel mai mult: unii au susținut că apa era baza lumii; alții considerau focul, aerul sau eterul (akasha) ca fiind materia sursă a lumii Unii au asociat originea lumii nu cu acțiunea unei zeități sau a unei ființe impersonale, ci cu o anumită cauză fundamentală: soarta (niyati), timpul (kala), natura (svabhava) sau întâmplarea (samgati) S-a mai susținut că evoluția lumii este legată nu de intervenția divină și nu de forțele exterioare, ci de un proces de dezvoltare internă sau de un fel de maturare (parinama) Profesori precum Buddha au crezut că a te gândi la primele cauze este o pierdere de timp Scepticii au respins posibilitatea cunoașterii sufletului sau a oricărui alt fenomen de natură nematerială, dar au existat cei care au proclamat că lumea este formată din atomi eterni În India, secolele VII-VI î Hr e viața intelectuală s-a dezvoltat la fel de rapid și de fructuos precum jungla crește rapid după musoni Propagatorii acestor învăţături, chiar şi cei materialişti şi sceptici, au fost aproape întotdeauna asceţi, deşi textele acelei epoci indică faptul că unii regi au manifestat un interes puternic pentru noile învăţături Janaka din Videha și Ajatashatru din Kashi (Varanasi) au fost cei mai faimoși regi-filozofi Ambii au trăit probabil în secolul al VII-lea î Hr e Sihastrii pădurii, vanaprasthas, se îndepărtează de religia vedica ortodoxă într-o măsură mult mai mică decât asceții rătăcitori - parivrajaka, care răspândesc cea mai largă gamă de învățături; dar, în principal, primul a fost cel care a format și a difuzat textele Upanishad-urilor Capitolul Religie Conform punctului de vedere acceptat, termenul "Upanishad" înseamnă "a sta în jur", adică plasarea elevilor în preajma unui profesor care le învață doctrine secrete După unele estimări, Upanishad-urile constau în mod colectiv din o sută opt texte; dar cele mai multe dintre ele sunt lucrări târzii ale sectelor minore Cele mai vechi Upanishade, precum Brihadaranyaka și Chandogya, sunt scrise în proză și prezintă noi învățături, adesea sub formă de întrebări și răspunsuri Cele mai ulterioare, cum ar fi Katha și Shvetashvatara, sunt sub formă de versuri și sunt mai strâns legate tematic În ciuda faptului că Upanishad-urile sunt extrem de diverse și există anumite diferențe între ele, tema principală este întotdeauna aceeași: substanța, adesea desemnată prin termenul "brahman", care în "Rig Veda" a numit puterea magică a cuvânt sacru, umple spațiul și timpul Această substanță determină toate formele și fenomenele și în același timp se află în afara lor, iar întreaga lume - inclusiv zeii - provine din ea Cunoașterea profundă și salutară pe care Upanishadele au încercat să o transmită a constat nu numai în realitatea obiectivă a lui Brahman, ci și în ideea unei conștientizări constante a existenței cuiva Deoarece Brahman locuiește în sufletul uman, este de fapt sufletul însuși, atmanul, sinele Când o persoană realizează pe deplin această realitate, este eliberată de legea transmigrării Sufletul său se pregătește să se îmbine și să se îmbine cu Brahman: el se ridică deasupra ciclurilor de bucurie și durere, de viață și de moarte În timpul somnului, mintea unei persoane este liberă: se simte în lume ca un zeu sau o pasăre, poate fi un rege sau un brahman Dincolo de vise este somnul fără vise, așteptarea unei experiențe nespuse; iar de cealaltă parte, un brahman Omul, unindu-se cu Brahman, este eliberat Pentru a exprima inexprimabilul, înțelepții Upanishad-urilor folosesc o varietate de imagini Sufletul este uneori descris ca un homunculus în centrul inimii; uneori este asemănat cu respirația sau cu un lichid misterios care circulă prin vene; dar este considerată în acelaşi timp un element intangibil şi incomensurabil Sufletul este astfel cel mai profund "eu" al ființei, absolut imaterial Între timp, a existat un concept al unui tip special de materie subtilă, din care constă sufletul, PARTEA A DOUA Civilizaţie dezvoltat mai ales în jainism Termenul "atman" a ajuns să însemne atât sufletul, cât și "sinele", drept urmare multe locuri din textele sacre hinduse devin ambigue Toate textele Upanishad-urilor identifică mai mult sau mai puțin clar sufletul individual și sufletul lumii și interpretează natura și proprietățile acestui Suflet lumii în diferite moduri "Tat tvam asi", "tu [individual] ești acel [Suflet universal]" este cea mai importantă temă a Upanishad-urilor Lumea, Suflet nediferențiat, care stă în afara binelui și răului, se află într-o stare de conștiință vie, nestingherită, de cealaltă parte a somnului profund (su-shupti) Umplând întreaga integritate a spațiului, este situat chiar în centrul omului Această realitate apare ca un întreg ca impersonală și uniformă, iar însuși cuvântul "brahman" este neutru Astfel, diversitatea infinită a lumii și contradicțiile ei sunt reduse la o singură substanță Sufletul Lumii este uneori definit în termeni de negație: "Eu" poate fi descris doar ca "nu asta" și "nu asta" Este "evaziv indestructibil atașat de nimic nu simte niciodată durere și nu suferă de nimic" Dar, spre deosebire de negațiile care caracterizează acest pasaj, înțeleptul Yajnavalkya, căruia i se atribuie, personifică inevitabil Sufletul lumii, asemănându-l cu Marele Dumnezeu În Upanishads, scrise în versuri, Mintea lumii este mai degrabă legată de un anumit zeu decât de o entitate cosmică Uneori, el este listat sub numele Isha - "stăpân" În Katha Upanishad, Mintea este numită Purusha - "omul", cu care a fost asociat sacrificiul inițial, care a pus bazele lumii Groaza, frica sacră trăită în fața Minții lumii, seamănă cu sentimentele pe care zeul Varuna le-a insuflat adoratorilor săi în epoca anterioară În Shvetashvatara Upanishad de mai târziu, Mintea lumii este descrisă ca o persoană divină El încetează să mai fie o entitate impersonală și devine un zeu creator - de fapt, Rudra sau Shiva Ei au comunicat cu Shiva nu numai prin rugăciuni mentale și pocăință, ci și prin venerarea și îndeplinirea cultului Aceasta este foarte aproape de atmosfera de religiozitate, care este plină de "Bhagavad Gita" - cea mai frumoasă și mai integrală religie Capitolul Religie un poem hyos al Indiei care exprimă o doctrină teistă complet dezvoltată, mai aproape de hinduismul modern decât de brahmanismul antic Etica Upanishad-urilor Upanishadele predică în principal mântuirea prin autocunoaștere și auto-îmbunătățire, care sunt preferabile credinței și faptelor bune Moralitatea lor este fundamental pragmatică Binele și răul sunt concepte relative care sunt unite în Brahman, esența unică a lumii Din punctul de vedere al celui care caută adevărul, binele este ceea ce duce la realizarea lui Brahman, iar răul, dimpotrivă, ceea ce se îndepărtează de el Astfel, tot ceea ce interferează cu viața meditativă este în cele din urmă rău, iar dorințele egoiste sunt cele mai serioase dintre astfel de obstacole De-a lungul Upanishad-urilor este exprimată ideea că universul s-a născut prin actul de voință al Sufletului lumii; de aceea, pentru a dobândi fericirea, pustnicul trebuia să restabilească într-un fel ordinea lucrurilor care existau înainte de crearea lumii Valorile obișnuite ale lumii - sacrificiu, bunăvoință, chiar asceză - pot fi cu adevărat bune numai dacă sunt capabile să înalțe sufletul Uneori, mai ales în Upanishad-urile de mai târziu, se subliniază că orice dorință este incompatibilă cu cunoștințele salvatoare Nu este deloc necesar să duci o viață ascetică pentru a primi mântuirea: chiar și regii în timpul domniei lor ar putea atinge brahmana, dar în condiții favorabile, cunoașterea salvatoare este extrem de greu de realizat și cu atât mai dificil de realizat pentru cei a căror minte sunt copleșiți de dorințe și preocupări materiale Prin urmare, orice plăcere devine dubioasă Din punct de vedere etic, poziția Upanishad-urilor are uneori un anumit aspect negativ, dar nu contrazice în niciun fel căutarea și îndeplinirea legii morale O persoană care face întotdeauna lucruri rele nu va atinge niciodată Brahman Din când în când, printre alegoriile și imaginile mistice ale Upanishad-urilor, pot fi găsite învățături morale edificatoare PARTEA A DOUA Civilizaţie Buddhism Buddha În timp ce doctrina expusă în Upanishade a fost încorporată în religia brahminică, alte învățături propagate de diferite secte nu se armonizau cu credințele ortodoxe Dintre distribuitorii de noi învățături, cel mai semnificativ a fost cel care a fost numit Buddha, adică "trezit", "iluminat" Tradițiile au păstrat biografia lui Buddha, dar aceste informații trebuie luate foarte critic Poveștile despre circumstanțele nașterii sale și primii ani ai vieții sale au apărut în textele sacre budiste mult mai târziu; referințele biografice conținute în textele canonice nu pot fi luate necondiționat, deoarece aceste texte nu sunt cunoscute pentru a transmite cuvintele rostite de Buddha în timpul predicării sale Autenticitatea Sutrei privind întoarcerea roții Dharmei, care este considerată prima sa predică și la care se referă toate școlile budiste, este, de asemenea, îndoielnică Deoarece aceste texte s-au dezvoltat treptat, nici o singură frază din canon nu poate fi considerată cu siguranță ca aparținând lui Buddha Mulți savanți moderni se îndoiesc că învățăturile budiste sunt în întregime în concordanță cu învățăturile lui Buddha istoric În ceea ce privește viața sa, următoarele informații pot fi considerate incontestabile: s-a născut în a doua jumătate a secolului al VI-lea î Hr e și a murit la vârsta de optzeci de ani, între aproximativ și , mai aproape de prima dată decât de a doua Era fiul unui șef Shakya a cărui mică republică tribală era situată în Terai, la poalele Himalaya S-a dedicat vieții ascetice și a dezvoltat o nouă învățătură care a atras numeroși studenți Timp de mai bine de patruzeci de ani și-a predicat învățătura în regatele Koshala și Magadha, precum și printre triburile din nordul Gangelui și a murit la vârsta de optzeci de ani Povestea vieții sale, povestită de elevii săi, este bogată în episoade strălucitoare și pline de culoare, mai mult o legendă decât o realitate Dar chiar și sub această formă, este de un interes considerabil pentru noi prin însuși faptul existenței sale ca model de hagiografie Ea reflectă ceea ce elevii săi au crezut și au afirmat Capitolul Religie niki, chiar mai mult decât viața lui Buddha și a budismului însuși Vă prezentăm aici principalele episoade Buddha s-a născut într-o pădure de sal, unde mama sa s-a oprit peste noapte în drumul ei să-și viziteze rudele I-au dat numele Siddhartha Numele lui de familie era Gautama (în pali, Gotama); și sub acest nume apare în mod obișnuit în textele budiste Ghicitorii au prezis că va deveni un împărat puternic - și doar unul dintre ei a declarat că va deveni un profesor al lumii Pentru a preveni realizarea acestei ultime predicții, tatăl său Shudtshodana a decis să izoleze copilul de necazurile vieții: a fost crescut într-un palat, înconjurat de parcuri magnifice, unde a fost protejat cu grijă de spectacolul bolii, morții și nenorocirii El a stăpânit cu ușurință artele care erau indispensabile pentru creșterea unui prinț și s-a căsătorit cu verișoara lui Yashodhara, în competiția pentru mâna căreia i-a depășit pe toți rivalii ca forță și inteligență, inclusiv pe vărul său, invidiosul Devadatta Dar într-o zi, plimbându-se pe aleile parcului regal, însoțit de credincioasa sa șargă Channa, a observat un bătrân, lovit de boli și decrepit; mai târziu a văzut un om bolnav, acoperit de ulcere purulente și tremurând de febră A treia întâlnire a fost și mai impresionantă: a fost defunctul, care a fost dus la locul arderii și urmat, plângând, de rudele și prietenii săi Siddhartha a fost cuprins de disperare și, în cele din urmă, un călugăr mendicant i-a apărut în fața lui, îmbrăcat într-o rochie galbenă simplă - emana pace, iar chipul îi strălucea de bucurie interioară Văzându-l, Siddhartha și-a dat seama de destinul său și imediat la fața locului a decis să schimbe soarta prințului în viața de rătăcitor La aflarea acestei decizii, Shuddhodana a ordonat ca ea să fie plasată sub strictă supraveghere și înconjurată de lux și plăceri Dar Siddhartha nu a putut uita de cele patru întâlniri care i-au arătat soarta și nu și-a găsit liniștea A doua zi dimineață a aflat că soția lui Yashodhara a născut un fiu, dar nu a experimentat nicio bucurie În aceeași seară s-a ținut o mare sărbătoare; dar când toți dormeau, Siddhartha a trezit-o pe Channa, i-a spus să-și înhame iubitul său cal Kantaka și a ieșit în galop din palat noaptea Părăsind orașul, și-a scos hainele și bijuteriile bogate, lăsând doar o simplă cămașă de vânătoare, apoi tăiată A Basham PARTEA A DOUA Civilizaţie părul său cu o sabie și a rugat-o pe Channa să-l dea tatălui său împreună cu hainele sale * Astfel, Siddhartha a făcut "calea cea mare" și a devenit un ascet rătăcitor care nu avea altă proprietate decât cămașa în care era îmbrăcat Pe parcurs, a cerșit de pomană, dar în curând a abandonat acest mod de existență și a devenit pustnic în pădure Un înțelept l-a învățat metodele de meditație și conceptul de brahman din Upanishads În compania altor asceți, el a observat penitență severă în speranța de a-și slăbi karma Timp de șase ani, s-a supus privării și torturii și a ajuns la punctul în care a devenit ca un schelet Într-o zi, slăbit de post și mortificare, a leșinat, iar tovarășii lui au crezut că e mort Dar și-a recăpătat treptat cunoștința; după aceea, a renunțat la penitențe și privațiuni, întrucât nu a câștigat niciun folos din ele A început din nou să cerșească și puterea i-a revenit treptat în trup Revoltați de această schimbare bruscă de opinii, camarazii lui l-au părăsit Într-o zi, stând sub un copac bodhi, lângă orașul Gaya din regatul Magadha, a făcut o promisiune solemnă că, chiar și atunci când sângele i-a stagnat în vene și membrele i-au fost amorțite, nu își va schimba postura până nu va rezolva problema ghicitoare a suferinței Timp de multe zile, Gautama a fost supus diverselor ispite: Mara (Satanul budist), deghizat în mesager, l-a informat că vărul său, invidiosul Devadatta, s-a răzvrătit și l-a întemnițat pe tatăl său și o stăpânise pe soția lui Yashodhara Dar Gautama a rămas impasibil Mara a chemat hoarde de demoni în ajutor, ceea ce a făcut să vină peste el vârtejuri, ploi torenţiale şi furtuni; dar a continuat, cu picioarele încrucișate, stând nemișcat sub copac Atunci Mara și-a adus cele trei fete frumoase: Dorința, Plăcerea și Pasiunea, care au cântat și dansat înaintea lui Gautama, oferindu-i farmecele lor și ademenindu-l Degeaba Demonii i-au oferit apoi un imperiu mondial, dar el a rămas netulburat În cele din urmă, armata demonilor a renunțat la încercările de a-l deruta și, lăsat în pace, Gautama s-a dedat la cea mai profundă meditație În zorii celei de-a patruzeci și nouă zi, el a ajuns la Adevăr A descoperit secretul suferinței El a înțeles de ce lumea este plină de boli și nenorociri Capitolul Religie și cum poate omul să triumfe asupra ei El s-a trezit A devenit un Buddha În următoarele șapte săptămâni a trăit sub arborele Trezirii (bodhi), meditând la marele adevăr pe care tocmai îl descoperise După ceva timp, el se întrebă dacă această înțelepciune ar trebui să fie dezvăluită lumii, pentru că era atât de neînțeles și atât de greu de exprimat încât foarte puțini oameni ar fi capabili să o înțeleagă Dar însuși zeul Brahma a coborât din cer și l-a convins de necesitatea de a aduce învățătura în lume: părăsind pomul Înțelepciunii, Gautama s-a dus apoi în Parcul Cerbului (Sarnath), în nordul Varanasi, unde foștii săi camarazi au suferit greutăţile şi le-au mortificat carnea În fața lor, Buddha a rostit prima sa predică sau, după cum spun budiștii, "a întors roata Dharmei" Noua învățătură a făcut o impresie atât de puternică asupra asceților, încât aceștia au devenit adepții ei Câteva zile mai târziu li s-au alăturat alți asceți Faima lui Buddha s-a răspândit în toată câmpia Gange și atât discipolii săi, cât și el însuși au fost favorizați de cei mai puternici prinți ai vremii Buddha a găsit numeroși adepți din toate clasele societății și i-a unit într-o comunitate disciplinată de călugări, sau bhikkhus (în pali - bhikkuu literalmente "cerșetori"), îmbrăcați în haine galbene și respectând regulile pe care le-a stabilit Întors în patria sa, și-a convertit membrii familiei și chiar și vărul său Devadatta La cererea lui Krishi Gauta-mi, mătușa sa, care l-a crescut după moartea mamei sale, acesta, după o reflecție serioasă, a dat permisiunea pentru formarea unei comunități de călugărițe Relatarea tradițională a anilor predicării este plină de evenimente Devadatta, mereu invidios, a încercat în repetate rânduri să-l omoare pe Buddha: odată a pus asupra lui un elefant furios, dar animalul a îngenuncheat cu umilință, uimit de pacea și blândețea lui Buddha Deși viața sa legendară este plină de evenimente miraculoase de acest gen, legendele cu greu menționează miracolele săvârșite de însuși Buddha O singură dată, ca răspuns la provocarea adversarilor săi, a făcut minuni de levitație Dar el a interzis categoric călugărilor din comunitatea sa să urmeze acest exemplu și nu există povești de vindecare supranaturală în istoria sa PARTEA A DOUA Civilizaţie Timp de opt luni pe an, Buddha și discipolii săi cutreierau țara propovăduindu-și învățăturile Timp de patru luni - în sezonul ploios, care corespunde aproximativ cu vara europeană - au stat într-unul din parcurile donate comunității de către adepții înstăriți, unde au construit colibe din bambus și stuf - prototipul viitoarelor mănăstiri budiste mari Timp de mai bine de patruzeci de ani, faima lui Buddha a continuat să se răspândească și, în același timp, sangha (literal "comunitatea") a crescut în dimensiune și influență În afară de conspirația lui Devadatta, Buddha nu a fost niciodată persecutat; și doar câțiva dintre susținătorii săi au suferit din cauza oponenților religioși Tradiția mai spune că a murit la vârsta de optzeci de ani A petrecut sezonul ploios lângă Vaishali și a călătorit spre nord însoțit de discipolii săi pentru a vizita locurile în care a trăit în tinerețe Pe parcurs, și-a pregătit studenții pentru inevitabilitatea morții sale Le-a spus că trupul lui era ca un vagon uzat ale cărui șuruburi s-au slăbit într-o călătorie lungă El a declarat că nu a făcut niciodată o distincție între doctrina universală și doctrina secretă: le-a lăsat moștenire doctrina în întregime El a poruncit să nu caute un nou profesor după moartea sa: învățătura lui îi va călăuzi Ei vor trebui să se bazeze doar pe ei înșiși, să se perfecționeze și să nu caute mântuirea în afara lor În orașul Pawa, Buddha a fost primit de un student laic, fierarul Chunda, care l-a tratat cu carne de porc La scurt timp după aceea, Buddha s-a îmbolnăvit de dizenterie, dar a vrut să ajungă în orașul vecin Kushinagara (Kushinara în textele Pali) Ajuns la el, s-a întins sub un copac și a murit noaptea "Toate lucrurile create sunt trecătoare Grăbiţi-vă " Acestea au fost ultimele lui cuvinte Astfel s-a încheiat "ultimul său drum" (parinirvana) Ucenicii întristați i-au ars trupul, iar cenușa a fost împărțită între reprezentanții diferitelor ramuri tribale și Ajatashatru, regele Magadha Dezvoltarea budismului Potrivit legendei, la scurt timp după moartea lui Buddha, un număr mare de călugări s-au adunat în Raja Griha, noua capitală a Magadha La acest conciliu a expus Upali, unul dintre primii ucenici Capitolul Religie regulile comunității ("Vinaya-pitaka") - așa cum le-a amintit din gura lui Buddha însuși Un alt student, Ananda, a reunit toate discursurile doctrinare și morale ale lui Buddha (Sutta Pitaka) Nu există nicio îndoială că această tradiție a catedralelor a existat, deși ceea ce s-a întâmplat cu adevărat la ele, desigur, nu corespunde cu ceea ce se relatează despre ele Aparent, compilarea textelor budiste a fost un proces care s-a întins pe parcursul mai multor secole La o sută de ani după moartea lui Buddha, al doilea mare consiliu a avut loc la Vaishali (în Bihar) Neînțelegerile legate de probleme minore ale disciplinei monahale au provocat apoi o scindare a comunității în două ramuri: sthavira-vada ortodoxă (în pali - Theravada), sau "învățătura bătrânilor", și mahasanghi-ku, sau "comunitatea mare" Tot ce spun tradițiile despre acest al doilea consiliu, precum și despre catedrala de la Rajagriha, necesită confirmare; cu toate acestea, este sigur să spunem că controversa a apărut foarte devreme Problemele de disciplină care au dus la prima scindare în cadrul comunității au fost imediat urmate de dezacorduri doctrinare mult mai grave Au existat multe dintre aceste dezacorduri la cel de-al treilea mare consiliu, care a avut loc la Pataliputra sub auspiciile lui Ashoka A confirmat ortodoxia Theravada Între timp, budismul trecea prin schimbări profunde și, deși inițial nu a pretins a fi o nouă religie, a devenit la două sute de ani după moartea lui Buddha În epoca Ashoka, India era acoperită cu viharas, care erau atât mănăstiri, cât și temple Devenind o religie, budismul a folosit pe scară largă mijloacele credințelor populare ale epocii Ritualul său, într-o formă simplificată, nu include sacrificii brahmane, ci folosește cultul chaityas-ului sau locurilor sfinte Cel mai adesea era un mic crâng sau un copac singuratic lângă sat Ar putea fi, de asemenea, o movilă ridicată peste cenușa unui conducător local Chaityas erau locuința spiritelor pământului hrănitor; în același timp, ele s-au dovedit a fi mai accesibile oamenilor săraci, iar închinarea lor a necesitat costuri mai mici decât cultele marilor zei arieni La scurt timp după moartea lui Buddha, numeroase asociații de călugări au abandonat stilul de viață rătăcitor pe care îl duceau PARTEA A DOUA Civilizaţie pe tot parcursul anului, cu excepția sezonului ploios, și a început să se stabilească în vecinătatea orașelor și a satelor, adesea în imediata vecinătate a chaityas-urilor locale, întemeind mici mănăstiri, a căror importanță a crescut treptat În acest fel, budismul a adoptat cultul lui Chaitya Primele stupa au fost movile ridicate de discipolii lui Buddha peste cenușa lui, care au fost excavate și împărțite de Ashoka Crângul sacru sau arborele sacru din cultele populare antice s-a transformat într-un arbore bodhi, sub care a avut loc iluminarea lui Buddha și care a devenit un obiect de cult special Cu sprijinul lui Ashoka, budismul sa răspândit rapid în toate regiunile Indiei și Ceylon Nu știm exact la ce nivel de dezvoltare a fost doctrina în această epocă, dar se știe că a existat un canon elementar, deși unul nescris Principalele locuri sfinte ale budismului: crângul sacru din Lumbini din Kapilava-stu, unde s-a născut Buddha, arborele Înțelepciunii din Gaya, unde s-a iluminat, Parcul Cerburilor de lângă Varanasi, unde și-a ținut prima predică și crâng de lângă Kushanagara, unde a emis ultimul oftat, a atras numeroși pelerini, chiar și regele însuși Tradiția spune că budismul a fost grav persecutat în timpul domniei lui Pushyami-ra Shunga, dar totuși a continuat să se răspândească Popularitatea budismului în India din secolul al II-lea î Hr e până în secolul al II-lea n e era clar mai mare decât cea a credințelor tradiționale - brahmanism, hinduism și jainism Stupale antice au crescut, au fost decorate cu terase și garduri cu basoreliefuri și abordări convenabile Comunitatea a primit numeroase daruri de la adepți, deși călugării și-au făcut jurământul de a renunța la orice proprietate care nu era necesară existenței lor Cuvioșii regi le-au donat veniturile din sate întregi Călugării au început să neglijeze jurământul de sărăcie, astfel încât mănăstirile lor s-au îmbogățit, după cum arată documentele Deși dezacordurile grave erau rare, secte și versiuni diferite ale textelor sacre existau deja Cele mai multe dintre scripturile Theravada scrise în Pali care au ajuns până la noi au fost probabil compuse într-o mănăstire mare care stătea pe un vârf de deal în apropierea orașului modern Capitolul Religie Sanchi Ruinele sale sunt unul dintre cele mai remarcabile monumente ale artei budiste timpurii O altă sectă semnificativă, Sarvastivada, s-a stabilit ferm în regiunea Mathura și în Kashmir În Kashmir, conform tradiției chineze, sub auspiciile lui Kanishka (secolele I-II d Hr ) a avut loc cel de-al patrulea mare consiliu, la care au fost reunite învățăturile lui Sarvastivada ("Mahavibhasha" - "marele comentariu") Noi concepte s-au dezvoltat în principal în Sarvastivada, dar și în fosta sectă schismatică Mahasanghika, care a dus la împărțirea budismului în două direcții doctrinare: un vehicul mare și unul mic - Maha-Yana și Hinayana În primele secole ale erei noastre, unii profesori budiști, sub influența diferitelor influențe, au considerat Mahayana ca fiind capabil să conducă sufletele pe calea mântuirii, în timp ce Theravada și alte secte apropiate ei au văzut Hinayana ca atare Mahayana, mai potrivită cu aspirațiile epocii, a câștigat foarte repede popularitate în multe regiuni din India Între timp, în Ceylon, hinayana a rezistat cu succes asaltului noilor secte; de acolo budismul s-a răspândit în Birmania, Thailanda și alte regiuni din Asia de Sud-Est, unde a devenit religia de stat A treia tendință, Vajrayana ("vehicul cu diamant"), a apărut în vestul Indiei în secolul al VIII-lea, iar influența sa s-a extins curând în Bengal și Bihar Această formă de budism, modificată de culte și ritualuri locale, a câștigat în cele din urmă un loc în Tibet în timpul secolului al XI-lea datorită misionarilor de la marea mănăstire Vajrayana, Vik-ramasila din Bihar În această perioadă, budismul era deja persecutat, dar totuși nu au fost motivul principal al declinului religiei budiste în India Într-adevăr, renașterea hindusă a început în regiunile tamile și s-a mutat spre nord La începutul secolului al IX-lea marele teolog Shankara a călătorit în toată India, certându-se cu apărătorii învățăturilor budiste și a organizat pe drumul său centre monahale hinduse Pentru o majoritate semnificativă a oamenilor, noile forme de cult propuse de el s-au dovedit a fi atractive În perioada Gupta, călugării budiști au început să ia parte la procesiunile de cult hindus Familiile care au profesat PARTEA A DOUA Civilizaţie Religia budistă și donațiile către mănăstirile locale au continuat să recurgă la medierea brahmanilor cu ocazia nașterii, căsătoriei și morții Budismul, în ochii lor, nu era singurul, ci unul dintre multele căi - deloc excepționale - care puteau duce la salvarea tuturor celor care venerau și respectau legile În epoca medievală în regiunile din nordul Indiei, Buddha devine a noua încarnare a marelui zeu Vishnu, iar budismul își pierde treptat individualitatea pentru a lua forma uneia dintre numeroasele secte heterodoxe ale hinduismului și în cele din urmă să dispară de pe teritoriul indian Hinayana Conform tradiției sinhaleze, textele sacre Thera Vada, adoptate la un mare consiliu care i-a unit pe călugării din regiune, au fost întocmite în Ceylon în timpul domniei regelui Vattagamani ( - î Hr ) Această sistematizare a textelor sacre nu a oprit procesul dezvoltării și adăugării lor Concomitent cu textele sacre, au fost scrise comentarii antice în sinhalez prakrit Toate împreună a fost tradusă în pali și probabil foarte modificată și completată în secolul al V-lea în Ceylon de către marele erudit Budzhaghosha Textele de comentarii anterioare nu au fost găsite, iar unii indologi chiar susțin că nu au existat niciodată; dar cel mai probabil Buddhaghosa a folosit tradiții străvechi care nu au ajuns până la noi Textele sacre Theravada Pali pe care le avem, care includ canonul, comentariile și textele paracanonice, sunt împărțite în trei secțiuni, sau pitak - "coșuri", numite așa pentru că frunzele lungi de palmier pe care au fost scrise primele texte, stivuite în coșuri Cele trei diviziuni sunt Vinaya (comportament), Sutta (învățături) și Abhidhamma (metafizică) Vinaya Pitaka conține diverse ziceri atribuite lui Buddha însuși cu privire la regulile comportamentului monahal Vizavi de fiecare regulă sunt circumstanțele care l-au făcut pe Buddha să o spună Capitolul Religie Dintre cele trei pitakas, cel mai voluminos și important text este Sutta-pitaka, care este împărțit în cinci "blocuri", nikayas: "Digha-nikaya" - o colecție de predici lungi ale lui Buddha care indică circumstanțele în care au fost rostite ; "Ma-jhima-nikaya" - o colecție de predici de "lungime medie"; "Sam-yutta-nikaya" - o colecție de proverbe scurte pe subiecte similare; "Anguttara-nikaya" - o colecție de peste două mii de declarații scurte, clasificate artificial în unsprezece rubrici în funcție de numărul de subiecte luate în considerare; Khuddaka Nikaya este o colecție de diverse texte în proză și versuri, dintre care unele sunt foarte vechi, dar care au fost, fără îndoială, adăugate după compilarea celorlalte patru nikaya Khuddaka include Dhammapada (Poezii curajului), Theragatha și Therigatha (imnuri ale călugărilor și călugărițelor din vechime), printre care se găsesc capodopere autentice ale poeziei religioase din India, precum și Jataka - mai mult de cinci sute de poezii, subliniind pe scurt basme și legende populare Fiecare verset are un comentariu în proză atribuit lui Buddhaghosa care explică toate detaliile poveștii Unele dintre aceste povești nu sunt de natură sacră și sunt citate în parte pentru că sunt atribuite lui Buddha, care le-a prezentat ca evenimente trăite de el însuși în diferite reîncarnări ca un bodhisattva ("o ființă care se străduiește pentru iluminare") Aceste povești, vii și imaginative, au un merit literar incontestabil; din punct de vedere documentar, ele prezintă un interes considerabil pentru istoricul societății Al treilea pitaka, Abhidhamma, constă dintr-o serie de comentarii academice despre psihologia și metafizica budismului, care sunt de interes doar pentru specialiști A fost scris, desigur, mai târziu decât celelalte două pitakas Pe lângă acest canon budist și numeroasele sale comentarii, există și alte lucrări de mai puțină importanță Una dintre cele mai importante - "Milindapanha" ("Întrebările lui Mi-linda") - este o conversație între regele grec din Punjab și Bactria și călugărul Nagasena Cronicile poetice care spun povestea înființării budismului în Ceylon conțin informații prețioase despre societatea și politica din această perioadă PARTEA A DOUA Civilizaţie Cel mai vechi, "Dipavamsa" ("Cronica insulei"), datează din secolul al IV-lea î Hr n e și nu are aproape nicio valoare artistică, în timp ce Mahavamsa sau Marea Cronica, scrisă un secol mai târziu, se remarcă prin episoade puternice și merit artistic Este urmat de "Chulavamsa" ("Cronică mică"), care a fost întocmit de mai multe generații de călugări înainte de epoca căderii regatului Kandy, care de la începutul secolului al XIX-lea a ajuns sub controlul britanicilor O nouă inserare - din ultima vreme - continuă această cronică până în zilele noastre Temele fundamentale ale acestor lucrări privesc mai degrabă psihologia decât metafizica Tristețea, durerea, durerea și tot felul de necazuri, notate cu termenul pali "dukkha" ("suferință"), sunt inseparabile de existența umană obișnuită De ele se pot scăpa doar renunțând la "sete" - tan-ha - un termen tradus adesea prin "dorință" și care implică ambiție, poftă, pasiune și alte forme de efort egoist Potrivit învățăturii ortodoxe, motivul acestei "sete" constă în ideea înnăscută, dar eronată a individualizării a tot ceea ce există, cu alte cuvinte, în credința că fiecare ființă vie are un "eu" sau suflet interior , lipsit de autonomie Oricare ar fi învățătura lui Buddha în forma sa originală, nu se poate nega originalitatea fundamentală a religiei budiste, a cărei esență este expusă în Sutra privind întoarcerea roții Dharmei, o predică rostită de Buddha primilor săi discipoli din Varanasi Conține "Cele Patru Adevăruri Nobile" și "Calea Nobilă Optuple", care sunt considerate de toate sectele budiste ca fiind temelia învățăturii Suferința - dat fiind că termenul pali "dukkha" este mai ambiguu decât cuvântul prin care îl traducem - este inerentă existenței obișnuite Este asociată cu dependența de aspirațiile individuale Poți scăpa de ea doar dacă limitezi dorințele; iar singura cale de a realiza acest lucru este să urmezi calea de mijloc - evitând atât licențialitatea, cât și extremele ascezei - și să ajungi la o viață ordonată și conform legii morale Această doctrină extrem de simplă a primit o dezvoltare pedantă În primul rând, în conceptul de pratityasamutpada ("legea pentru Capitolul Religie dependența cauzelor") - douăsprezece condiții succesive, care pot fi găsite în diverse locuri în textele sacre Pali și care a fost un subiect constant de comentariu de către interpreții antici și moderni, dar nu a primit o interpretare clară Ignoranța dă naștere imaginației, care dă naștere conștiinței, din care provin numele și forma (adică existența materială), apoi cele șase simțuri (gândul este al șaselea simț), care dau naștere senzației, care urmează sentimentului (sau emoției) , apoi dorința, care duce la atașament, apoi la devenire, urmată de renaștere, din care provin multele suferințe la care corpul este inevitabil supus Funcționarea acestei teorii rămâne obscură, dar apariția ei arată că dorința, care, conform primei predici a lui Buddha, este cauza nefericirii umane, este asociată cu ignoranța - un fel de ignoranță cosmică care duce la iluzia individualizare Ignoranța privește în primul rând însăși esența lumii, care se exprimă în trei proprietăți principale: lumea este plină de suferință (dukkha), este trecătoare (anikka) și este fără suflet (anatta) În procesul de reîncarnare a sufletelor, nimic nu este transferat de la o viață la alta: o viață nouă este o recompensă sau o pedeapsă pentru cea anterioară și este determinată de o serie de evenimente sau fapte din viața trecută De asemenea, zeii sunt lipsiți de suflet, iar Sufletul lumii, despre care vorbesc Upanishadele, este doar o iluzie Budismul Hinayana, deși neagă sufletul, îl respinge pe Dumnezeu Predicatorii budismului nu neagă existența zeilor, dar cred că existența lor nu este nici supranaturală, nici radical diferită de existența oamenilor Sunt doar mai fericiți și mai puternici Un adevărat budist în căutarea mântuirii se ridică deasupra zeilor, căci ei nu îi pot nici să-i ofere un ajutor eficient, nici să-i împiedice dezvoltarea și sunt forțați să-l sprijine în orice mod posibil dacă urmează cu adevărat calea de mijloc Pe baza acestor concepte de bază, este dificil de explicat transmigrarea sufletelor, doctrină care este considerată chintesența budismului Dacă nimic nu este transferat de la o existență la alta, cum poate fi conectat un nou-născut cu o persoană care a dispărut, dar ale cărei fapte îi determină starea actuală? PARTEA A DOUA Civilizaţie Aici budismul subliniază că suferința poate fi rezultatul unor fapte rele comise de o persoană într-o viață anterioară Concepte precum "individ", "personalitate" nu desemnează decât un lanț de evenimente trecătoare care continuă la nesfârșit, la fel și cuvântul "căruță" include întregul ansamblu de piese metalice și din lemn asamblate într-o anumită ordine Pentru budismul Theravada, singura realitate neschimbată este nirvana (în pali - nibbana) - o stare de beatitudine, la care ajung Buddha și arhats - ființe perfecte Afirmația atribuită lui Buddha: "Nu pot spune că arhatul există după moarte și nu pot spune că el nu există, deoarece această afirmație nu este edificatoare și nu tinde spre Înțelepciune superioară", poate însemna că nirvana a fost considerată intermediară stare între existență și inexistență Acest concept nu este foarte diferit de cel al Sufletului lumii din Upanishads; iar nirvana nu este prezentată ca o stare de inexistență completă, ci uneori este descrisă în termeni vii și colorați: "Un loc sacru, personificarea purității, eternității, tinereții, păcii, încrederii și fericirii" Nirvana nu se află într-un loc anume și poate fi atins oriunde și în orice moment, chiar și atunci când este încarnat O persoană care ajunge la nirvana nu o mai poate pierde, iar după moartea sa - parinirvana sa, sau "ultimul drum" - va rămâne în această stare pentru totdeauna Tocmai am descris teoria Theravada, singura școală de Hinayana care există încă, care este acum dominantă în Ceylon, Birmania și Thailanda Alte secte Hinayana au dispărut acum complet, deși au persistat în India mult mai mult decât Theravada Principala dintre aceste secte a fost Sarvastivada ("cei care spun că totul există"), care avea texte sacre compuse în sanscrită și care, spre deosebire de Theravada, credea că elementele fenomenelor (dharma) sunt neschimbate, dar sigur că există astfel într-un stare latentă Sautrantika era o altă sectă majoră ai cărei membri, urmând anumite școli Mahayana, credeau că cunoștințele noastre despre lumea exterioară sunt doar probabilistice Capitolul Religie A patra sectă, summitiya, a respins doctrina care neagă sufletul (și a numit pudgala), afirmând prezența lui în om și transmigrarea sa de la o viață la alta Deși se credea că Buddha a condamnat speculațiile speculative despre originea lumii și sfârșitul ei, Hinayana a dezvoltat totuși o teorie cosmologică bazată pe conceptul indian predominant al originii lumii fără un creator etern Ca în toate cosmologiile indiene, vorbim despre o lume ciclică Într-o perioadă uriașă de timp (mahakalpa) lumea trece printr-un proces de dezvoltare, apoi declin și reînnoire a unui nou ciclu Ciclul este împărțit în patru perioade majore (asankheyya) Prima este perioada declinului omului și a distrugerii întregului univers, cu excepția cerului de sus, unde merg fericiții Următoarea perioadă reprezintă etapa de calm și odihnă În a treia perioadă se resimte acţiunea evoluţiei; ființele care au ajuns în tărâmurile cerești își pierd treptat beneficiile celei mai bune karme, iar Lumea Formelor, care reprezintă cerul inferior, este eliberată Cu toate acestea, evoluția pământului continuă - odată cu evoluția altor lumi Primii oameni sunt probabil creaturi fabuloase care, de-a lungul timpului, s-au dovedit a fi strâns legate de pământ Această ordine a lucrurilor se menține în timpul celei de-a patra perioade, marcată doar de o alternanță de avansuri și decline, și astfel se formează o serie de cicluri mai scurte în cadrul marelui ciclu cosmic Acest proces ciclic se repetă la infinit Dar fiecare nou ciclu mare nu reproduce exact formele ciclului anterior Există cicluri în care apar buddha și cicluri goale, iar epoca modernă este într-un ciclu buddha în care patru buddha (Krakuchhanda, Kanakamuni, Kasyapa și Shakyamuni) au predicat unul după altul, iar al cincilea, Maitreya, urmează să vină Calea de la Hinayana la Mahayana În canonul Pali, nu este indicat nicăieri că Buddha a fost în vreun fel o ființă supranaturală - el a venit să proclame că cei care îl iubesc și au încredere în el vor renaște în rai PARTEA A DOUA Civilizaţie un tărâm care, conform inscripțiilor lui Ashoka, părea simplilor muritori un scop mai dezirabil și mai rezonabil decât atingerea nirvanei, care necesită o perfecțiune incredibilă Conform învățăturii ortodoxe, lanțul existenței lui Buddha a fost întrerupt în momentul morții sale și, în cele din urmă, a intrat în nirvana Cu puțin timp înainte de aceasta, el a lăsat moștenire ucenicilor săi să urmeze învățătura pe care a propovăduit-o în toate Dar la scurt timp după moartea sa, dacă nu înainte, discipolii săi au proclamat crezul numit "cele trei bijuterii", care este fundamentul budismului și pe care fiecare adept, călugăr sau laic, îl recită până astăzi: "Refugiul meu este Buddha; refugiul meu este dharma; refugiul meu este comunitatea (sangha) " Oricât de clare ar fi explicațiile interpreților, este evident că expresia: "refugiul meu este Buddha" sugerează o anumită formă a prezenței Maestrului, separată de învățătura lui și capabilă să vină în ajutorul lui susținătorii lui zeloși Probabil că Buddha însuși a învățat că a fost ultimul dintr-o linie de Buddha care a trăit înaintea lui Școala ortodoxă Theravada număra nu mai puțin de douăzeci și cinci de Buddha, fără a număra mulți Buddha Pratyeka care au ajuns în mod independent la realizarea adevărului, dar nu l-au predat Pe basoreliefurile stupaelor din Bharkhut și Sanchi, datând din secolele II și I î Hr e , mulțimi de oameni sunt văzute prosternându-se în fața imaginilor simbolice ale lui Buddha Puțin mai târziu, sculptorii încep să reproducă imaginea lui Buddha însuși, iar câteva generații mai târziu, toate sectele budiste introduc practica de a venera aceste imagini în locurile sfinte din Hinayana Printre învățăturile religioase ale lui Zoroastru, speranța pentru venirea și faptele Mântuitorului (Saoshyant) a avut o influență deosebită asupra budismului ortodox, care, la rândul său, a răspândit credința în întruparea viitorului Buddha Astfel, până la începutul erei noastre, cultul viitorului Buddha - Maitreya - a fost acceptat de toate sectele budiste Conform credinței străvechi, Buddha a făcut multe fapte bune în timpul unei lungi serii de reîncarnări ca bodhisattva înainte de a deveni un înțelept Shakya la ultima sa naștere Și din moment ce Maitreya este pe cale să apară și Capitolul Religie alți buddha, ale căror nume nu le cunoaștem încă, există bodhisattva în lume acum, lucrând constant în beneficiul tuturor ființelor vii Jatakasi raportează că bodhisattva se pot întrupa în corpurile umane, chiar și în corpurile animalelor; dar cei mai desăvârșiți dintre ei, și totodată cei mai puternici, pot deveni exclusiv ființe divine, locuitori ai sferelor cerești Acești bodhisattva cerești, deși nu sunt nici atotputernici, nici atotștiutori, pot fi adorați și rugați, deoarece una dintre misiunile lor principale este să răspundă la cereri Doctrina bodhisattvalor, ca o dezvoltare logică a budismului antic, a populat astfel sferele cerești cu forțe puternice care fac fapte bune și a dat naștere unei noi mitologii în cadrul religiei budiste În principal această mitologie este cea care caracterizează Mahayana, sau marele vehicul Mahayana Conform învățăturilor străvechi, un bodhisattva urmează calea înțelepciunii și a iubirii prin numeroase renașteri până când devine un buddha, iar credincioșii ar trebui să urmeze acest exemplu pentru a ajunge rapid la nirvana Dimpotrivă, un bodhisattva Mahayana bun și plin de compasiune este înțeles nu ca o ființă care se pregătește să devină un Buddha în viitorul apropiat, ci ca una care nu se va odihni până când toate ființele vii, inclusiv cele mai mici insecte, nu vor atinge scopul cel mai înalt În loc să se străduiască să devină arhați, oamenii ar trebui să încerce să atingă starea de bodhisattva, astfel încât, prin meritul lor, să ajute toate ființele simțitoare să se îmbarce pe calea perfecțiunii Ideea de a transfera meritul este caracteristică învățăturilor Mahayana Hinayana crede că o persoană este capabilă să-și ajute oamenii să se îmbarce pe calea mântuirii numai prin exemplul sau sfaturile sale, fiecare ar trebui să-și dea seama doar de propria lui mântuire Cu toate acestea, credința în transferabilitatea meritului sa răspândit foarte larg chiar și în școlile Hinayana În numeroase înregistrări ale darurilor votive rămase în toată India, apare următoarea formulare: "Pentru mamă și tată [dăruitorul] și toate ființele vii" PARTEA A DOUA Civilizaţie Un alt atribut al unui bodhisattva a fost responsabilitatea pentru suferința ființelor vii În majoritatea textelor, adresele către bodhisattva conțin indiciu că el trebuie să-și asume povara tuturor ființelor vii pentru a le salva și că trebuie să sufere pentru ele Conform învățăturilor marelui vehicul, există numeroase bodhisattva în lume, iar cel mai semnificativ de pe pământ este Avalokiteshvara ("domnul care privește de sus"), care este numit și Padmapani ("ținând o floare de lotus") Principala lui caracteristică este compasiunea și îi poate da o mână de ajutor chiar și lui Avici - cel mai teribil și mai îndepărtat dintre purgatoriile budiste Manjushri este un alt bodhi-satva proeminent a cărui activitate principală a fost de a răspândi cunoașterea și este înfățișat ținând o sabie scoasă într-o mână pentru a lupta împotriva ignoranței și a minciunii, iar în cealaltă o carte în care cele zece paramitas (perfecțiunea spirituală de bază), care sunt principalele virtuți ale bodhisattvalor Vajrapani mai strict este adversarul răului și al păcatului La fel ca zeul Indra, el a fost înfățișat ținând un fulger în mână Mait-rei de bun augur, Buddha care vine, este venerat ca un bodhisattva Trebuie menționat și Ksitigarbha, paznicul purgatoriului, care seamănă cu un paznic model de închisoare, care se străduiește să asigure o viață tolerabilă prizonierilor săi și să-i ajute să primească iertare În învățăturile Mahayana, orice ființă vie, începând cu un mic râme, este într-un fel un bodhisattva și trebuie să ajungă la nirvana și să devină un buddha Mahayana nu s-a mulțumit cu înființarea acestui panteon impunător de bodhisattva generoși și binefăcători Fără îndoială, în sectele Mahasanghika a apărut ideea că Gautama Buddha nu era doar întruchiparea unei ființe extrem de spirituale, ci că avea trei corpuri: un corp esențial (dharmakaya), un corp al fericirii (sambhogakaya) și un corp material (nirmanakaya) - și a apărut pe pământ doar în unul dintre ele Corpul esențial pătrunde și pătrunde în lume: este Buddha suprem, celelalte două corpuri sunt doar emanații mai mult sau mai puțin ireale Corpul fericirii există în numeroase forme în tărâmurile cerești și va continua să existe până la dizolvarea finală a lumii în corpul esențial Corpul material este doar o emanație a corpului fericirii Capitolul Religie Corpul fericirii al lui Buddha din această parte a universului este zeitatea care prezidează cel mai important paradis Mahayana, sukha-vashi, "țara fericirii", unde cei fericiți renasc în muguri de lotus care acoperă lacul miraculos de la piciorul tronului lui Buddha Buddha divin este de obicei denumit Ami-tabha ("glorie infinită") sau Amitayus ("vârsta infinită") El este caracterizat de compasiunea unui bodhisattva, pentru că, după ce a atins fericirea infinită, el este interesat de soarta lumii și mai ales de soarta cerului unde domnește El este strâns asociat cu Gautama, Buddha istoric și cu bodhisattva Avalokiteshvara; acești trei, conform învățăturii Mahayana, au un rol mai important decât alți buddha și bodhisattva, deoarece sunt mai aproape de această parte a lumii și de perioada noastră de timp cosmic Între timp, există mulți alți buddha cerești a căror demnitate se extinde în lumea cealaltă, la alte niveluri cerești Toate sunt emanații ale corpului esențial primordial, care în multiplicitatea sa de forme este comparabilă cu Brahman, Sufletul Lumii, sau Absolutul, al Upanishad-urilor Corpul esențial este uneori privit ca Buddha original (Iadul și Buddha) și este numit și shunya (golicul), tattva (adevărul), bodhi (înțelepciunea) sau tatha-gatagarbha (rezervorul celor care ating scopul) ) Pe de altă parte, este nirvana Astfel, monismul mistic, căruia budismul timpuriu s-a opus cu atâta vigoare, reapare cu o nouă terminologie Cele mai multe dintre sectele budiste ale ambelor vehicule fac aluzie la diferite versiuni ale pitakas-urilor, dintre care doar pitakas-ul Theravada Pali au supraviețuit În doctrina Mahayana, ele sunt completate de texte ulterioare scrise în sanscrită Sanskrita a devenit cu adevărat limba oficială a Mahayana din India; cu toate acestea, în alte regiuni ale Asiei, limbile locale au fost folosite mai mult Aceste noi texte au luat forma unor predici atribuite lui Buddha și au fost mai lungi decât predicile din Sutta Pitaka; de unde și numele lor, Vaipulya Sutra (predici lungi) Lalitavistara este unul dintre cele mai vechi texte Mahayana: este o relatare foarte pitorească a vieții lui Buddha, în care există mai multe miraculoase și supranaturale decât în legendele în limba pali Alte texte semnificative sunt Saddharmapundarika, sau Lotus of Good Law, o mare colecție de dialoguri PARTEA A DOUA Civilizaţie valoare artistică; Vajracchedika, sau Sutra Diamantului, o colecție de texte fin speculative; "Sukhavativ-yuha", scris în lauda lui Amitabha și glorificarea paradisului; "Karandavyuha", care descrie virtuțile și perfecțiunea spirituală a bodhisattvalor Există multe lucrări pe această temă Pe lângă aceste texte sacre, Mahayana a creat o bogată moștenire poetică și o serie de lucrări de filozofie religioasă, printre care se numără unele foarte semnificative Doctrina sa este dezvoltată de două școli: Madhyamika și Yogacara Școala Madhyamika ("intermediară"), care își ia numele de la linia de mijloc dintre realismul consistent al Sarvastivada și idealismul Yogacara, se referă la unul dintre cei mai faimoși filosofi indieni, Nagarjuna, care, conform tradiției, a fost un contemporan al lui Kanishka și autorul Madhyamikakarika" - opera fundamentală a acestei școli Am văzut că aproape toate sectele budiste și-au imaginat lumea ca pe un flux de evenimente trecătoare, dar interdependente (dharma) Nagarjuna susține în mod consecvent și foarte abil că fluxul cosmic este în cele din urmă ireal, în ciuda faptului că este de fapt simțit de conștiință, care este ea însăși parte a acestui flux Astfel, samsara - un proces continuu de transmigrare - nu există cu adevărat Prin urmare, nu există nicio diferență între samsara și nirvana, care în cele din urmă ambele trebuie distruse într-o stare de inexistență: Nagarjuna îl numește Nimic, sau Gol (shunyata) Acest nihilism filosofic nu-l duce pe Nagarjuna și discipolii săi la scepticism sau agnosticism: lumea și tot ce este în ea, începând cu Amitabha, are o realitate practică deosebită, iar Marele Vid din care a apărut lumea este în realitate dharmakaya, buddha original , nirvana "Viața de zi cu zi este nirvana", afirmă madhyamika, "și nu există nici măcar o mică diferență între unul și celălalt " Yogacara ("calea unității"), sau școala Vijnanavada, respinge complet sistemul Hinayana, căzând într-un idealism absolut care nici măcar nu recunoaște realismul practic recomandat de Madhyamika Într-o lume construită de conștiință, nu Capitolul Religie mai multă realitate decât un vis Existența de sine (tathata), numită și dharmadhatu (care poate fi tradus aproximativ ca "materia primă a fenomenelor"), constituie singura realitate, echivalentul shunyata lui Nagarjuna Școala Yogacara, a cărei influență probabil nu a fost la fel de mare ca cea a Madhyamika, și-a avut totuși logicienii și filozofii celebri Cel mai faimos dintre ei este Asanga, un călugăr din Peshawar care a trăit în secolul al IV-lea sau al V-lea și a fost autorul primei lucrări științifice a școlii - "Sutralankara", fratele său mai mic Vasubandhu, precum și logica lui Dignaga și Dharmakirti Printre cele mai semnificative lucrări ale yogacara, trebuie menționată Lankavatara Sutra, o lucrare voluminoasă de natură speculativă Carul cu diamante În panteonul Mahayana, zeitățile feminine apar foarte devreme Una dintre ele, Prajnaparamita, reprezintă cunoașterea perfectă, personificarea tuturor calităților unui bodhisattva Mai târziu, buddhas și bodhisattva, ca zeități masculine, aveau să primească consoarte care, ca și zeițele hinduse, constituie aspectul activ, "forma activă" sau "puterea" (shakti) al consorților lor Dumnezeu rămâne îndepărtat și sublim în timp ce zeița este activă în lume Activitatea divină rodnică este simbolizată prin coit Acest concept, datând din vechiul Rigveda, este inclus în doctrina unor școli atât de budism, cât și de hinduism și își găsește un loc în riturile religioase La aceste concepte se adaugă un nou misticism Adepții noilor învățături credeau că cel mai bun mijloc de a obține nirvana era dobândirea de puteri magice - așa-numita vajra ("fulger" sau "diamant") Această nouă școală a budismului se numește astfel Vajrayana, sau vehiculul cu diamant Au existat întotdeauna călugări independenți care nu au respectat regulile disciplinei monahale ale comunității ortodoxe și au practicat vrăjitoria și necromanția, condamnați de însuși Buddha Ei au fost cei care, fără îndoială, au adoptat conceptul noului car Această doctrină a fost în cele din urmă sistematizată PARTEA A DOUA Civilizaţie și recunoscut în Bengal și Bihar în timpul domniei dinastiei Pala Consortii lui Buddha și Bodhisattva și principalele zeități ale acestei noi secte, tara ("salvatorii"), se opun altor zeițe răuvoitoare: matangs (seductoare), pishachas (succubi), yoginis (vrăjitori) și dakinis (vampiri) Asociați cu taras lor, Buddhas și Bodhisattvas sunt ca cele mai formidabile zeități ale panteonului hindus și sunt adesea descrise ca multi-armate, cu fețe distorsionate și formidabile Ca și pe vremea brahmanilor, se credea că în relație cu aceste zeități era mai bine să folosești constrângere decât persuasiune Lucrările despre cum se realizează acest lucru (sandhana) se numesc tantra, de unde și termenul "religie tantrică", care este folosit pentru a desemna această nouă formă de închinare Recitând corect formularea corectă, mantra, credinciosul îi poate forța pe zei să-și transfere puterea magică pentru a-l aduce la cea mai înaltă fericire Una dintre numeroasele formule ale budismului tantric este deosebit de renumită Vorbim despre o mantra cu șase silabe (shadakshara): "Om mani padme hum", cuvinte care sunt scrise sau repetate de mii de ori în fiecare zi de către budiștii tibetani Budismul tantric nu abandonează complet educația spirituală, care este în general inseparabilă de practica religioasă din India, ci își schimbă direcția Scopul principal este de a obține puteri speciale Credincioșii pot intra într-o stare hipnotică în care se imaginează născuți din pântecele lui Tara și destinați să-și omoare tatăl Buddha pentru a-l înlocui În relațiile sexuale cu un adept al acestei secte, ambii parteneri se transformă într-un buddha și o tara și este posibil ca bărbatul însuși să devină o tara Toate tabuurile sunt eliminate Incestul este permis, pentru că ceea ce este păcătos pentru necredincios se dovedește a fi o virtute pentru inițiat Mesele masive, băutura și împerecherea rituală sunt permise la adunările tantrice, deși sunt rezervate doar inițiaților și sunt strict controlate Inițiatul Vajrayana are ocazia să ducă o existență obișnuită, iar ritualul ceremoniilor sacre îl ajută doar să se curețe de instinctele rele și să trăiască astfel o viață exemplară Capitolul Religie comunitate budistă Nu exista nicio restricție de castă pentru cei care doreau să se alăture comunității lui Buddha; dar sclavii, soldații, datornicii și persoanele aflate în întreținere sau tutori trebuiau să obțină permisiunea stăpânului lor Era posibil să devină novice de la vârsta de opt ani, dar a devenit membru cu drepturi depline al comunității abia de la vârsta de douăzeci de ani și numai după o lungă perioadă de studii Ceremonia de intrare a fost foarte simplă: novice a îmbrăcat cele trei rochii galbene sau portocalii ale comunității, și-a bărbierit capul conform ritualului și a pronunțat formula celor Trei Bijuterii și formula celor Zece Precepte - un fel de zece porunci budiste : ) nu face rău niciunei ființe vii; ) nu lua ceea ce nu este dat; ) a nu ceda ispitei pasiunii; ) nu rosti cuvinte false; ) să nu consume sura, meraya și majja [tipuri de băuturi alcoolice], care duc la neglijență și la o administrare greșită; ) să se abțină de la mâncare la ora interzisă [adică după amiază]; ) să nu cânte, să nu danseze, să nu cânte nici piese dramatice, nici muzică; ) nu purtați bijuterii, bijuterii, nu folosiți niciun unguent sau parfum; ) nu dormi pe paturi late și confortabile; ) nu accepta ofrande de aur sau argint Aceste prescripții nu sunt dorințe, ci angajamente stricte, repetate în mod regulat Dacă un călugăr crede că nu poate să le respecte, el este liber să părăsească comunitatea, deși opinia publică tinde să considere o astfel de persoană un apostat Primul dintre aceste zece jurăminte nu a însemnat inițial obligația unui regim vegetarian, dar numeroase asociații budiste au început să-l interpreteze în acest sens; un călugăr poate mânca carne doar dacă animalul nu a fost ucis special în acest scop Al treilea legământ l-a obligat pe călugăr să accepte celibatul; al cincilea i-a interzis să bea băuturi amețitoare, PARTEA A DOUA Civilizaţie iar al șaselea, să mănânci orice mâncare grea după-amiaza, o interdicție destul de binevoitoare într-un climat cald pentru o persoană care nu se angajează în muncă fizică grea și consumă băuturi dulci În regiunile mai reci, precum Tibet, nu este neobișnuit ca monahii să aibă o masă de seară, care este considerată o rețetă terapeutică A șaptea regulă nu face excepție pentru cântarea liturgică și muzica pur religioasă; executarea a zecelea în multe mănăstiri este abordată foarte liberal; de obicei erau permise doar cele esențiale: trei rochii, o centură de corp, o cană de pomană, un brici, un ac și o bucată de pânză prin care apa era filtrată înainte de a o bea pentru a menține în viață animalele microscopice pe care le conținea; de fapt, călugărul deținea adesea multe alte lucruri ca proprietate a obștii, care i se puneau la dispoziție spre folosință În fiecare dimineață, călugărul mergea să ceară de mâncare acasă și aducea la mănăstire tot ce strângea pentru o masă comună Cu toate acestea, pe măsură ce mănăstirile s-au îmbogățit, cerșetoria a devenit o simplă formalitate sau chiar deloc practicată Călugărul budist nu a făcut niciun jurământ de ascultare Fiecare novice avea un mentor pe care l-a tratat cu cel mai mare respect, dar a rămas liber în comunitatea oamenilor liberi Organizarea internă a mănăstirilor era relativ democratică Șeful frăției era numit în exclusivitate de către călugării comunității sale Îndatoririle de zi cu zi în mănăstire erau stabilite de o adunare a bătrânilor obștei, iar chestiunile importante, precum admiterea sau exmatricularea membrilor, erau hotărâte de întreaga adunare, nu doar de șeful acesteia Toate întrebările generale au fost examinate de adunarea tuturor membrilor Aproximativ de două ori pe lună, în luna plină și în luna nouă, călugării se adunau pentru upavasatha (uposatha în pali), un fel de mărturisire comună S-a citit o listă lungă de reguli monahale (pratimoksha, patimokkha în pali) cuprinse în Vinaya Pitaka, iar fiecare călugăr a mărturisit nelegiuirile pe care le-a comis în ultimele două săptămâni Făptuitorii de încălcări grave au fost aduși în fața unei adunări a bătrânilor, care le-au atribuit penitență sau au decis asupra Capitolul Religie excluderea din comunitate Ceremonia s-a încheiat cu predici pe care toți mirenii din jur au venit să le asculte Viața monahală a constat în principal din multe ore de studii și exerciții religioase, dar inițial toți călugării au luat parte la munca comună, curățindu-și chiliile, localurile publice și curtea mănăstirii, în timp ce bătrânii își dedicau cea mai mare parte a timpului educării noilor veniți Printre cele mai importante exerciții spirituale se numără "Patru Stări Divine" (brah-mavihara): un călugăr care stă cu picioarele încrucișate într-o stare de odihnă completă încearcă să-și concentreze gândurile asupra celor patru virtuți budiste principale: iubire, compasiune, bucurie, seninătate - iar în lumina lor să reflecte asupra tuturor vieţuitoarelor făpturi Pentru cei care ajunseseră în stadiul de intrare pe calea sfințeniei, meditațiile mai sublime aveau scopul de a-i apropia de nirvana Un aspect al disciplinei mentale a călugărilor merită o mențiune specială; Acesta este cel de-al șaptelea element al Nobilei Căi Optuple, Conștiința Dreaptă Fiecare călugăr ar trebui să fie conștient de gândurile și faptele sale și să se supravegheze în mod constant Distracția, frivolitatea și neatenția sunt infracțiuni grave În timpul mesei, călugărul reflectă asupra sensului acțiunii pe care o înfăptuiește, asupra scopului acesteia, asupra caracterului muritor al trupului pe care îl hrănește; tot asa ar trebui sa mediteze la toate faptele pe care le savarseste in timpul zilei Dintre călugării care aspiră la eliberare, fără îndoială, puțini sunt capabili să rămână mult timp la acest nivel de conștiință corectă Pentru o vreme au existat numeroase mănăstiri de femei în India; acum, cu excepția Tibetului, monahismul este aproape exclusiv masculin Călugărițele purtau o rochie galbenă, se radeau pe cap și urmau reguli disciplinare aproape identice cu cele ale călugărilor Contrar reglementărilor stricte menite să păstreze reputația acestor două ramuri ale comunității, ai căror membri locuiau adesea în clădiri adiacente, adepții confesiunilor ostile le-au acuzat destul de des și, trebuie să ne gândim, nu întotdeauna în mod nerezonabil i-au acuzat de imoralitate PARTEA A DOUA Civilizaţie Legea morală și morala în budism Religia budistă are un cod moral înalt Calea Nobilă în Octuple, prin care o persoană poate ajunge la Nirvana, implică nu doar credință și cunoaștere, ci și reguli de conduită; iar cele patru virtuți cardinale ale budismului sunt de natură mai pozitivă decât regulile abstinenței și non-violenței din Upanishads Prima dintre aceste virtuți, iubirea (în pali - met-ta, în sanscrită - maitri), nu poartă o conotație atât de senzuală ca în conceptul creștin Numele său provine de la termenul "mitra", care poate fi tradus prin "prietenie", "favoare" sau "voință bună" Deși virtutea budistă metta exprimă mai degrabă o stare de spirit decât un motiv pentru munca de caritate, textele afirmă adesea ineficacitatea credinței care nu duce la fapte meritorie; ne putem aminti, de exemplu, de întâlnirea dintre Buddha și un călugăr bolnav: profesorul, ocolind mănăstiri și vizitând călugării în chiliile lor, l-a găsit pe unul dintre ei, bolnav de dizenterie, care căzuse din pat și zăcea întins în excrementele lui Cu propriile sale mâini, Buddha a spălat capul și picioarele bolnavului, l-a așezat confortabil în pat și a instruit comunitatea sa să aibă grijă de bolnavi În ciuda faptului că această învățătură era destinată în primul rând comunității monahale, ea a avut o influență necondiționată asupra lui Ashoka, care a fondat clinici gratuite și s-a asigurat ca monahii să studieze medicina și să-și trateze nu numai semenii, ci și laicii Respectarea primelor cinci din cele zece precepte budiste era obligatorie pentru toți credincioșii, indiferent de poziția lor Un budist nu putea fi măcelar sau vânător; porunca "să nu ucizi" nu a însemnat o interdicție de a lua parte la un război drept sau de a condamna criminalii la moarte; nu i-a împiedicat pe budiști să mănânce carne decât dacă animalul a fost ucis și dezmembrat de unul dintre ei Dar budismul încurajează mila și vegetarianismul și nu acceptă absolut militarismul, care, între timp, a fost observat în diferite perioade ale istoriei Indiei antice Interdicția de a lua ceea ce nu este dat în mod voluntar condamnă furtul și orice câștig ilegal Capitolul Religie Nu exista un jurământ de celibat pentru laici, căsătoria era permisă, dar deviațiile sexuale și relațiile extraconjugale erau condamnate Minciunile, sperjurul și calomnia erau inacceptabile Consumul de băuturi alcoolice pare să fi fost privit la început ca "risipă" și nu doar ca un comportament nedemn, precum și a fi afară la ore nepotrivite, a participa la vacanțe, a pariat, a asocierea cu o companie proastă și lenevie Dar timp de multe secole, băuturile alcoolice au fost interzise atât laicilor, cât și călugărilor În Sigal Sutra, Buddha dă sfaturi unui tânăr laic despre relațiile cu propriul său soi și vorbește despre responsabilitățile reciproce ale soților, prietenilor, părinților și copiilor, studenților și profesorilor Textul este plin de un spirit de bunăvoință și bunăvoință, care nu tinde spre superioritatea spirituală, ci se limitează la instrucțiuni practice Soțiile au dreptul la respectul soților lor, care trebuie să se supună cererilor acestora proporțional cu capacitatea lor Relațiile extraconjugale sunt interzise pentru ambii soți Soțul trebuie să încredințeze soției sale îngrijirea vetrei și să-i asigure haine și podoabe după mijloacele sale Soția trebuie să dea dovadă de sârguință în îndeplinirea îndatoririlor sale, să trateze bine servitorii, să fie castă, economică și sârguincioasă în gospodărie, dând dovadă de pricepere și sârguință Fiecare persoană ar trebui să fie generos față de prietenii săi, să le vorbească cu amabilitate, să nu pregătească efort pentru binele lor, să comunice cu ei pe picior de egalitate, să nu încalce acest cuvânt În același mod, prietenii ar trebui să acționeze față de el Proprietarii erau însărcinați cu datoria de a-și trata bine servitorii, precum și față de toți reprezentanții clasei muncitoare, să nu-i oblige la suprasolicitare, să-i hrănească suficient, să le plătească un salariu acceptabil, să-i îngrijească în caz de boală sau vătămare, iar când lucrurile înfloresc, măriți-le salariu și asigurați odihnă; slujitorii, la rândul lor, trebuie să se trezească devreme și să stea până târziu pentru a-și sluji bine stăpânul, a avea grijă de reputația lui și a-și îndeplini sarcinile cu sârguință Precepte de acest fel, implicite în doctrinele altor religii, nu sunt nicăieri formulate în acest fel PARTEA A DOUA Civilizaţie certitudine și claritate Acest lucru este valabil mai ales pentru obligațiile soților în raport cu soțiile lor și ale stăpânilor în raport cu servitorii: aici se găsesc deja primele idei despre drepturile femeii și ale muncitorilor, care au apărut în etica occidentală abia în secolul al XVIII-lea Jainism și alte secte heterodoxe Jainism Unul dintre numeroșii profesori neortodocși contemporani lui Buddha, Vardhamana, a fost numit de discipolii săi Mahavira ("marele erou") Jainismul, "religia cuceritorilor (jina)", a cărei fondator el a fost, diferă profund de budism în dezvoltarea sa istorică Disciplina rigidă a adepților jainismului a devenit principalul factor al succesului său Având o influență foarte mare în unele regiuni, încă nu sa răspândit în afara Indiei Astăzi, jainismul are aproximativ două milioane de credincioși, cei mai mulți oameni de afaceri bogați Poveștile legendare despre viața lui Vardhamana Mahavira sunt mai puțin interesante decât cele despre Buddha; sunt mai convenționale și chiar mai puțin plauzibile Între timp, textele sacre budiste îl menționează pe Vardhamana ca fiind unul dintre principalii oponenți ai învățăturilor lui Buddha, iar existența sa istorică nu poate fi pusă la îndoială S-a născut în jurul anului î Hr e , tatăl său a fost Siddhartha, liderul clanului Jnatrika, care s-a căsătorit cu Vaishali Lichchava, mama lui era sora lui Che-taki, liderul Lichchava După ce a primit, ca și Buddha, o creștere princiară, s-a căsătorit și a născut o fiică Cea mai mare preocupare a lui a fost căutarea mântuirii După moartea părinților săi, la treizeci de ani, și-a părăsit casa pentru a duce viața de ascet La început, el a urmat practica religioasă a Nirgranths ("celor eliberați"), un grup care fusese fondat cu aproximativ două secole mai devreme de un anume Parshva Cuvântul "nirgrantha" a fost folosit mai târziu pentru a se referi la membrii comunității organizate de Mahavira, iar Parshva a fost venerat Capitolul Religie citat de jainişti drept penultimul dintre cei douăzeci şi patru de mari învăţători, sau tirthankaras ("facătorii de vaduri") Timp de mai bine de doisprezece ani, Vardhamana a dus o viață rătăcitoare, cerșind mâncare, meditând, luând parte la dispute religioase și supunându-și trupul la teste severe La început a purtat doar o cârpă - mereu aceeași - și apoi a abandonat acest accesoriu și și-a petrecut restul vieții gol Timp de șase ani a fost însoțit de un alt ascet, Gosala Maskariputra, care ducea același mod de viață Dar în cele din urmă susținătorii s-au certat și Gosala a părăsit Vardhamana pentru a fonda secta Ajivika În al treisprezecelea an al vieții sale ascetice, Vardhamana a atins Cunoașterea perfectă și nirvana: a devenit un arhat, un "învingător" (jina), un "facător de vaduri" Curând a câștigat o mare faimă și, conducând o armată de adepți, și-a răspândit învățăturile în valea Gangelui timp de treizeci de ani, cu sprijinul acelorași regi care au susținut budismul Nu a supraviețuit cu mult pe rivalul său principal, Gosala și, cel mai probabil, lui Buddha, și a murit din cauza auto-torturii voluntare la vârsta de șaptezeci și doi de ani în orașul Pawa, nu departe de Rajagriha, capitala Magadha (cel mai probabil în jurul anului î Hr ) Timp de aproape două secole, jainii au rămas o mică comunitate de călugări și credincioși, jucând un rol mai mic decât ajivika Conform tradiției jainiste, susținută de fapte, regele Chandragupta Maurya a renunțat la putere pentru a deveni călugăr și a se alătura comunității lor, iar secta s-a dezvoltat rapid în timpul dinastiei Maurya Spre sfârșitul domniei lui Chandragupta, o foamete severă a dus la o mare migrație a călugărilor Jain din valea Gangelui în Deccan, unde au înființat mari centre religioase Ca o consecință a acestei migrații, a existat o mare scindare în jainism cu privire la o problemă minoră referitoare la disciplina monahală Bhadrabahu, care a condus un grup de emigranți, a intenționat să mențină practica nudității stabilită de Mahavira, în timp ce Sthulabhadra, care a condus călugării care trăiau mai ales în nord, din cauza încercărilor grele și a consecințelor foametei, a permis credincioșilor să se îmbrace în alb Astfel, s-au format două secte ale jainismului: Digambars ("îmbrăcați PARTEA A DOUA Civilizaţie aer", adică gol) și shvetambara ("îmbrăcat în alb") Despărțirea a devenit definitivă abia la începutul secolului I n e , deși nu existau diferențe doctrinare Ulterior, majoritatea digam-bar-urilor vor purta haine pentru a se arăta în public, dar împărțirea în două ramuri va continua și astăzi Bhadrabahu a fost ultimul care a fost menționat în tradiția orală După moartea sa, Sthulabhadra a convocat un mare consiliu la Pataliputra, iar elementele canonice au fost combinate și codificate în douăsprezece secțiuni, sau angas, care au înlocuit cele paisprezece texte antice (purva) Această inovație a fost acceptată doar de către Shvetambara; Digambara au editat noile texte sacre Drept urmare, textele sacre ale Shvetambarasului au fost sistematizate într-o formă prescurtată în secolul al V-lea n e la Consiliul All Jain din Valabhi, Gujarat În Evul Mediu, au apărut numeroase comentarii atât în prakrită, cât și în sanscrită, iar textele sacre ale sectei în sine au fost interpretate de diverși călugări filozofi Alți jaini, aparent rămânând dedicați ritului și credinței lor, erau interesați de literatura seculară și alte domenii ale cunoașterii Marele poet Nayachandra, care a scris în sanscrită și a trăit în secolul al XIV-lea, a fost un călugăr jain, la fel ca Mallinatha, autorul celui mai faimos comentariu la poeziile lui Kalidasa O mare parte din informațiile noastre o datorăm dragostei pentru literatură pe care o aveau călugării jainisti Copierea unui manuscris, chiar dacă era un text laic, era considerată o lucrare meritorie în numele credinței; în acest fel unele dintre cele mai rare texte au ajuns până la noi, și nu numai cele ale lui Jain În epoca dintre domniile dinastiei Mauryan și Gupta, jainismul s-a extins pe un teritoriu vast de la Orissa în est până la Mathura în vest; dar ulterior a fost localizat în principal în două zone: pe de o parte, în Gujarat și Rajasthan, unde a predominat secta Shvetambara, și, pe de altă parte, pe teritoriul modernului Karnataka, unde Digambara erau în frunte În valea Gangelui, fostul leagăn al jainismului, foarte puțini au profesat-o Jainii au luat o poziție puternică în Gujarat în secolul al XII-lea, în timpul domniei regelui Kumarapala din dinastia Chaulukya Sub Capitolul Religie influența savantului Hemachandra Kumarapala a inițiat o reformă importantă a jainismului; dar după moartea sa, secta și-a pierdut o mare parte din prestigiu și nu și-a revenit niciodată pe deplin În mod similar, Digambara, care s-a bucurat de sprijinul prinților din sud, au fost influenți și prosperi la începutul Evului Mediu; dar treptat religia lor a fost înlocuită de cultele lui Vishnu și Shiva Supus, conform legendei, unei persecuții severe, jainismul nu a dispărut niciodată complet Diferențele doctrinare dintre cele două mari secte nu au atins întrebările esențiale Din aceasta putem concluziona că învățătura lor de bază era într-adevăr foarte veche și s-a întors la Mahavira însuși La fel ca budismul, jainismul este o religie fundamental ateă în sensul că, deși recunoaște existența zeilor, nu le conferă un rol important în sistemul universului Pentru jainisti, lumea nu a fost creată de un anumit zeu și, în consecință, niciun zeu nu este capabil să o păstreze sau să o distrugă; universul se supune pur și simplu legilor universale Lumea este eternă Existența este împărțită într-un număr infinit de cicluri, fiecare dintre ele constând dintr-o perioadă de dezvoltare (utsarpini) și o perioadă de declin (avasarpini) Fiecare perioadă reia și reproduce în toate privințele evenimentele din perioada anterioară: apariția a douăzeci și patru de Tirthankara și a doisprezece împărați universali, care se numără printre cei șaizeci și trei de oameni remarcabili care apar unul după altul în ciclu la intervale regulate La punctul culminant al ciclului, oamenii cresc foarte înalți și trăiesc o viață foarte lungă Oamenii nu mai au nevoie de legi sau de vreo proprietate, pentru că "pomul dorinței" (kalpa-vriksha) le oferă tot ce le trebuie, de îndată ce le solicită Lumea se află în prezent într-o perioadă de declin După patruzeci de mii de ani, tendința se va schimba și oamenii vor începe din nou să progreseze, apoi va urma o nouă perioadă de declin - și așa mai departe la infinit Cosmologia jainismului, spre deosebire de budism și hinduism, nu cunoaște cataclismele impresionante ale distrugerii universale Funcționarea lumii este asigurată de relația și interacțiunea celor vii (jiva - literalmente "viața") cu cinci PARTEA A DOUA Civilizaţie substanțe lipsite de viață - ajiva: akasha - eter; dharma - mijloace sau condiții de mișcare; adharma - mijloace sau condiții de odihnă; kala-timp și pudgala-materie Aceste cinci substanțe, împreună cu jiva (sufletul) și moksha (mântuirea), formează cele șapte esențe de bază - tattvas - ale doctrinei Jain Sufletul nu este o proprietate specifică a oamenilor, animalelor și plantelor; este, de asemenea, inerentă stâncilor, pietrelor, apei curgătoare și tuturor obiectelor naturii pe care alte religii nu le considerau vii Sufletul este în mod inerent pur și capabil să dobândească cunoaștere și beatitudine fără margini Prin unirea cu karma, ea este ascunsă și întunecată de aceasta și astfel dobândește un corp spiritual, apoi un corp material Orice activitate întunecă sufletul cu karma, dar este mai puternică și mai minuțioasă când vine vorba de acțiuni crude sau egoiste Karma dobândită atrage un aflux de karme noi și, astfel, ciclul renașterii continuă la nesfârșit Rezultă de aici că singura modalitate de a opri procesul de renaștere este să separă karma de suflet și să te asiguri că altul nu vine să o înlocuiască Acesta este un proces extrem de lung și dificil și multe suflete nu vor realiza acest lucru, așa că transmigrările lor vor continua pentru totdeauna Distrugerea karmei (nirjara) se realizează prin pocăință și se poate împiedica pătrunderea karmei în suflet prin respectarea comportamentului corect, care va împiedica acumularea acesteia într-o cantitate periculoasă și îi va permite să se disipeze Sufletul, ajuns la eliberarea sa, urcă imediat sus, spre cer, până la marginea lumii, unde va rămâne pentru totdeauna într-o atotștiință fericită Acesta este conceptul de nirvana conform învățăturilor Jain Deși filozofii jain și-au dezvoltat sistemul pentru o lungă perioadă de timp și au dezvoltat o teorie epistemologică sofisticată și un concept remarcabil de spațiu și timp (care amintește de teoria relativității), fundamentele doctrinare în sine au rămas practic neschimbate Mahavira și alte douăzeci și trei de tirthankara sunt obiecte de venerație, dar jainismul și-a păstrat poziția atee și nu a primit o astfel de dezvoltare cum a experimentat, de exemplu, Mahayana din budism Inviolabilitatea fundamentelor acestei învățături stricte este cea care permite jainismului să existe de mai bine de două milenii Capitolul Religie Nu există nicio modalitate ca un laic să fie mântuit Pentru a atinge nirvana, o persoană trebuie să fie liberă de toate obstacolele, inclusiv de hainele sale Doar autodisciplina severă poate împiedica acumularea karmelor în sufletul său Astfel, viața monahală este necesară pentru mântuire, deoarece practica nudității duce la eliberarea completă, care este recunoscută chiar și de Shvetambara Disciplina stabilită pentru călugării jainişti este extrem de strictă Novice a fost smuls de rădăcini și supus stropirii cu apă, după care a trebuit să se răsfețe în meditație sub razele arzătoare ale soarelui indian de vară sau să fie într-o poziție incomodă pentru o perioadă foarte lungă de timp Jainismul, între timp, interzice penitența spectaculoasă practicată de unii asceți hinduși Dieta slabă a călugărilor a fost înăsprită de numeroase posturi și, urmând exemplul lui Mahavira, mulți călugări s-au sinucis de fapt încet de foame și sete Viața unui călugăr trebuie să respecte cele cinci jurăminte ale sale: refuză să omoare, să fure, să mintă, să aibă relații sexuale și să dețină proprietăți Aceste jurăminte sunt interpretate într-un mod foarte strict Crima și violența, chiar dacă neintenționate, sunt cauza principală a karmei și, prin urmare, este cea mai condamnată Mirenii, ca și călugării, trebuie să se abțină de la a mânca carne Toată viața, chiar și viața insectelor, trebuie păzită cu grijă La fel ca budiștii, călugării Jain filtrează apa pe care o beau pentru a menține în viață animalele microscopice pe care le conține Ei poartă cu ei perii cu pene pentru a mătura furnicile și alte insecte din calea lor Își acoperă gura cu o batistă pentru ca atunci când inspiră să nu distrugă cele mai mici ființe vii Le este interzis să se angajeze în agricultură, care implică distrugerea nu numai a plantelor, ci și a masei de creaturi care trăiesc în sol Un călugăr nu are voie să aprindă focuri și lămpi, pentru că multe vieți vor fi arse în combustibil și în aerul din jurul flăcării Călugărul nu trebuie, de asemenea, să stingă focul, căci, făcând astfel, va distruge viața focului însuși Prin predicarea persistentă ahimsa, adică non-violența, jainismul merge mult mai departe în această privință decât orice altă religie a Indiei PARTEA A DOUA Civilizaţie Jainismul ținea de modul de viață al laicilor săi și îi urmărea îndeaproape Practic făceau parte din comunitate și erau încurajați să ducă o existență monahală Jainismul a încurajat onestitatea și moderația, în special în comerț, care era o distracție preferată a adepților săi Magnificele temple jainiste de pe Muntele Abu (Rajasthan) și din Shravana Belgola (Karnataka) mărturisesc clar evlavia și bogăția adepților jainismului din epoca medievală În jainism nu există un concept social anume Riturile de acasă jainiste cu ocazia nașterii, căsătoriei sau morții nu diferă de riturile adepților hinduismului Tirthankars, reprezentați în sculptură sau pictură, sunt adorați în temple, precum și principalii zei ai Indiei, care sunt considerați zei inferiori Secta a intrat cu ușurință în structura socială a Indiei, iar majoritatea membrilor săi formau diverse caste dominate de negustori În general, literatura religioasă jaină este mai degrabă monotonă și pedantă, iar moralitatea sa este pur egoistă Virtutea non-violenței este prezentată în ea nu ca o expresie a iubirii, ci se limitează la practica vegetariană și măsurile de precauție luate pentru a nu lua accidental viața celor mai mici animale Cu toate acestea, unele pasaje din textele sacre jainiste sunt impregnate de simpatie și căldură umană, cum ar fi vechea Acharanga Sutra Ajiviki Ajiviki este o altă sectă heterodoxă care a apărut în aceeași perioadă cu jainismul și budismul Acesta este un grup de asceți care amintesc de jainisti în disciplina lor severă și practica nudității totale Doctrina fondatorului sectei, Gosala Mascari-putra, este oarecum apropiată de învățăturile lui Mahavira, care, după cum știm, a fost la un moment dat în relații amicale cu el La fel ca Mahavira, el se referă la mișcări ascetice și la profesori mai în vârstă ale căror învățături le interpretează și le dezvoltă Conform tradițiilor budiste și jainiste, el era de origine scăzută Capitolul Religie mers și a murit în orașul Shravasti în jurul anului î Hr e , adică aproape un an înainte de moartea lui Buddha, ruperea de Mahavira Apoi elevii săi s-au alăturat altor profesori: Purana Kasyapa și atomistul Kakuda Katyayana - și au creat secta Ajivika După o perioadă favorabilă din dinastia Maurya, în care Ashoka și succesorul său Dasharata au donat mai multe grote Ajivika, secta a căzut rapid în declin și și-a păstrat poziția doar într-o zonă mică din estul Karnataka și în regiune adiacent cu Tamil Nadu Începând din secolul al XIV-lea sursele nu mai mentioneaza existenta acestei secte Textele sacre ale Ajivika nu au ajuns la noi, iar informațiile noastre despre ele sunt extrase din lucrări polemice budiste și jainiste Fără îndoială, era o sectă ateă, care se distingea în principal prin conceptul de determinism foarte rigid De regulă, doctrina karmei sugerează că o persoană a cărei existență prezentă este determinată de faptele sale trecute își poate influența soarta în această viață și în următoarea, respectând regulile de conduită adecvate Ajivikas nu sunt de acord cu acest punct de vedere În opinia lor, întreaga lume este determinată și condiționată până la cel mai mic detaliu de un principiu cosmic impersonal, Niyami, sau destin O persoană nu poate influența în niciun fel ciclul renașterilor Cu toate acestea, călugării Ajivika practică o asceză severă, susținând că urmează astfel voința sorții; cu toate acestea, alte secte îi vor acuza de imoralitate și practici obscene Învățătura lor ulterioară seamănă foarte mult cu evoluția Mahayana Gosala devine o zeitate cerească, ca Buddha în sistemul Mahayana; mișcarea și schimbarea sunt iluzorii, în timp ce lumea reală este veșnic nemișcată și de neclintit Acest concept prezintă o anumită similitudine cu teoria Vidului a lui Nagarjuna Scepticism și materialism Buddha, Mahavira, Gosala, precum și majoritatea celorlalți profesori mai puțin renumiți din aceeași perioadă, într-o oarecare măsură nu recunosc zeii; între timp, ele nu sunt nici absolute A Basham PARTEA A DOUA Civilizaţie atei sau materialisti Toate permit existența unor ființe supranaturale cu puteri strict limitate și toate împărtășesc doctrina de bază a reîncarnării, deși fiecare dintre ele își interpretează mecanismul în felul său Ajita Kesakambalin ("Ajita în pânză de sac"), fără îndoială numit așa pentru felul său de îmbrăcăminte, care era practicat de membrii comunității, un contemporan al lui Buddha și cel mai vechi profesor cunoscut, a profesat materialismul universal Conform textelor sacre budiste, el a înființat o sectă de călugări Buddha a condamnat această comunitate pentru că nu a putut, fără a revizui fundamentele învățăturii sale, să găsească un argument care să justifice practica lor ascetică Scrierile filozofice și religioase care i-au inspirat pe hinduși, budiști și jainși se întorc împotriva învățăturilor rele ale Charva-ka și Lokayata, denumite în mod obișnuit școlile materialiste Ei au fost condamnați și disprețuiți și, aparent, de temut, de parcă materialismul ar fi cu adevărat capabil să submineze bazele ordinii stabilite Influența sa este resimțită în unele lucrări seculare, cum ar fi Arthashastra și Kamasutra Școlile materialiste considerau ca fiind absolut inutile cultul religios și respectarea regulilor moralei Trebuie să ne bucurăm de viață și să extragem posibila fericire din ea Fără moderare! Nimeni nu trebuie să renunțe la bucurie în fața fricii de pedepsele care pot urma: "Este un prost care, ca o fiară, de frică neglijează plăcerea pe care o primește" Pe lângă pasajele găsite în texte religioase și filozofice care susțin declarații materialiste, a ajuns până la noi o lucrare care este în esență ostilă gândirii religioase Vorbim despre "Tattvopaplavasinha" (un titlu care poate fi tradus destul de gros ca "Distrugătorul de leu al oricărei credințe religioase"), scris de un anume Jaya-rashi în secolul al VIII-lea n e Autorul, sceptic categoric, neagă posibilitatea de a fi complet sigur de orice și dovedește foarte logic iraționalitatea tuturor postulatelor care stau la baza sistemelor religioase ale epocii sale Capitolul Religie hinduism Dezvoltare și texte principale Hinduismul pe care îl cunoaștem astăzi se întoarce direct la renașterea ideilor și a formelor religioase - în special la dezvoltarea ascezei și a teismului - în perioada care a înlocuit religia vedica propriu-zisă Dintre trăsăturile sale caracteristice, în primul rând, trebuie remarcată importanța pe care au dobândit-o două figuri divine, care încă ocupau un loc foarte modest în literatura vedă Vorbim, în primul rând, despre Vishnu și diferitele sale încarnări, sau avatare, și, în al doilea rând, despre Shiva, anticul Rudra vedic, care era venerat în principal sub forma unui simbol falic - lingam, și căruia îi erau și alte zeități asemănat Potrivit opiniei generale a indologilor, trăsăturile cultelor populare s-au alăturat bazei vedice a acestor doi zei, în special formele lor secundare seamănă cu vechii zei autohtoni, care și-au găsit astfel locul în panteonul hindus În paralel, se dezvoltă cultul zeiței fertilității, informații despre care apar de la sfârșitul perioadei Gupta; este asociat în principal cu sacrificiul animalelor și, în funcție de regiune, cu tantrismul În același timp, semnificația bhakti (închinarea unui zeu personal) a devenit o trăsătură complet specifică a hinduismului Acest cult de cult, care s-a răspândit mai ales în India dravidică în Evul Mediu prin predicatori ambulanți și a fost cântat în imnuri laudative către zei, a căpătat cea mai mare importanță în hinduismul târziu În Evul Mediu, Vedele, Brahmanii și Upanishadele au rămas fundamentul canonic al literaturii religioase indiene, dar ele au fost studiate practic doar de cei care erau demni de ea ca inițiați - adică brahmanii, care le-au interpretat simbolic în lumina noi învățături, tratate teologice și filozofice Apoi, mai ales pentru erudit, a fost alcătuită o vastă literatură interpretativă Astfel, multe texte erau la îndemâna tuturor, chiar și bărbaților și femeilor din castele inferioare Acestea sunt lucrări epice grozave - PARTEA A DOUA Civilizaţie Puranas, cărți de lege sacră care se ocupă de chestiuni sublime și o mulțime de imnuri și poezii religioase Este imposibil de stabilit originea unei epopee atât de monumentale precum Mahabharata S-a dezvoltat de-a lungul secolelor, probabil cu mult înaintea erei noastre, în tradiția orală, folosind diverse surse, inclusiv vedica și, eventual, unele evenimente istorice Este considerat un text sacru și include numeroase elemente inserate, dintre care cel mai important este Bhagavad Gita, o poezie de laudă a lui Krishna, care îmbogățește Mahabharata cu conținut filozofic Adăugarea la Mahabharata, Harivamsha, constă din mituri și legende despre Krishna A doua epopee indiană, Ramayana, nu este atât de lungă ca Mahabharata, poate de origine ulterioară, la fel de sacră și mai cunoscută în toată India Puranas ("povesti antice") sunt culegeri de legende unite în scopuri religioase Printre cele mai importante optsprezece dintre ele, principalele sunt Vayu Purana, Vishnu Purana, Agni Purana, Bhavishya Purana și Bhagavata Purana Puranele care au ajuns la noi nu sunt cele mai vechi; nu există o singură perioadă pre-Gupta; toate au numeroase inserții, dar majoritatea legendelor pe care le conțin datează dintr-o epocă foarte veche Poezia religioasă de mai târziu este inferioară în meritul ei literar Cu toate acestea, unele poezii au primit o valoare sacră incontestabilă în hinduismul modern, printre care Gita Govinda, o colecție de cântece religioase create de poetul bengalez Jayadeva (secolul al XII-lea) Unele stotre medievale, sau imnuri de laudă, cum ar fi cele atribuite teologului Shankara, sunt de valoare artistică și încă dețin o mare autoritate Poezia sacră bogată a peninsulei a fost creată în perioada de interes pentru noi în diferite limbi locale; unele dintre aceste texte au un stil rafinat şi un conţinut religios ridicat Uimitoarea colecție de maxime didactice tamile din versetul "Thirukkural" ("cuplete sacre") atribuite lui Thiruvalluvar datează probabil din secolul al IV-lea sau al V-lea î Hr n e Mai târziu, în secolele VII-X, au fost compilate unsprezece cărți sacre ale Shaiviților Tamil, combinate Capitolul Religie în antologia "Tirumurai" și atribuită la şaizeci și trei de nayanars ("lideri") Cele mai semnificative două colecții ale acestei antologii sunt Devaram, care include imnuri a trei poeți, Appar, Nanasambandar și Sundaramurti și Tiruva-shagam a lui Manikka Vashagar Aproape în același timp, doisprezece alwars, sfinți tamili care se închinau lui Vishnu, au alcătuit o colecție de poezii, Na-layiram (patru mii); colecții similare de poezie devoțională au fost create în limbile Kannar și Telugu Puțin mai târziu, literatură religioasă similară apare în limbile indo-ariane din nord; aici se pot observa imnurile Vishnuite ale poeților Maratha, precum Jnaneshwar Namdev și alții, care, conform legendei, au trăit la sfârșitul secolului al XIII-lea Aceasta este o scurtă trecere în revistă a literaturii religioase și filozofice a hinduismului Vishnu Pentru adepții săi, Vishnu este singurul creator al lumii și al tuturor ființelor vii Potrivit celui mai faimos mit cosmologic hindus, Vishnu a dormit pe oceanul primordial, culcat pe inelele șarpelui cu o mie de capete Shesha În timpul somnului, o plantă de lotus i-a ieșit din buric, iar demiurgul Brahma, care a creat lumea, s-a născut dintr-o floare de lotus După crearea lumii, Vishnu s-a trezit din somn pentru a domni în cea mai înaltă sferă cerească - Vaikuntha De regulă, el este înfățișat ca având patru brațe, cu pielea albastru închis, încoronat și așezat pe un tron cu atributele sale în mână: o concă, disc, bâtă sau lotus, cu o bijuterie sacră (kaustubha) în jurul gâtului și cu o buclă de păr (shrivatsa) pe piept El călărește vulturul uriaș Garuda, o creatură fabuloasă care are un aspect pe jumătate uman Lakshmi, soția lui Vishnu, este însăși o zeiță foarte venerată În Bhagavad Gita, Vishnu apare deja ca o zeitate universală, ale cărei emanații sunt toți ceilalți zei El este considerat un zeu predominant binevoitor, în contrast cu adversarul său Shiva, o zeitate formidabilă și periculoasă; îi pasă constant de binele lumii și de fiecare dată când ceva amenință lumea, coboară din rai În Bhagavad Gita, Krishna pare să fie PARTEA A DOUA Civilizaţie modul, manifestarea activă infinită pe pământ a principiului divin, care îl reprezintă pe Vishnu Conform celei mai comune clasificări, există zece avatare - "descendențe" sau "încarnări" ale lui Vishnu Vișnuismul le-a dezvoltat pe toate în momente diferite, dar complet - până în secolul al XI-lea Este posibil ca conceptul de avatar să fi fost modelat parțial de budism și jainism, a căror doctrină a aparițiilor succesive ale lui Buddhas și Tirthankaras datează dintr-o perioadă mult mai timpurie Întruparea poate fi generală sau parțială, deoarece "tot ce este mare, fericit sau puternic este expresia unei părți din gloria mea" În acest sens, orice persoană mare sau binefăcătoare este datoare unei întrupări parțiale a lui Vishnu în el Dar cei zece avataruri principale formează o categorie specială, deoarece în ei Dumnezeu este întruchipat în toată esența și plinătatea Sa pentru a salva lumea de la distrugerea inevitabilă și completă Iată lista clasică Pește (matsya) Când pământul a fost inundat cu apele potopului global, Vishnu a luat forma unui pește; după ce l-a avertizat pe Manu (Adam hindus), l-a transferat cu familia și șapte înțelepți (rishis) pe corabie El a salvat și Veda de la potop Episodul legendar cu pește, care amintește de tema Arcei lui Noe, apare pentru prima dată la brahmani Ca avatar de pește, Vishnu nu a avut niciodată un cult larg răspândit Testoasa (kurma) În timpul potopului s-au pierdut multe comori divine, printre care ambrozia (a mri ta), care le-a permis zeilor să mențină tinerețea veșnică Vishnu, luând forma unei broaște țestoase uriașe, s-a cufundat în adâncurile oceanului cosmic Pe spatele lui, zeii l-au așezat pe Muntele Mandara și, înfășurându-l pe divinul șarpe Vasuki în jurul acestui munte, au agitat apele oceanului, la fel cum o bitoră de unt transformă laptele în unt Din oceanul astfel agitat au ieșit diverse comori, printre care ambrozia și zeița Lakshmi Această legendă aparține cu siguranță unui folclor foarte antic, dar identificarea lui Vishnu cu broasca testoasă este relativ târziu Mistreț (varaha) Demonul Hiranyaksha a aruncat pământul în adâncurile oceanului cosmic Vishnu, care a luat forma unui mistreț uriaș, a ucis demonul și a ridicat pământul pe colți Această legendă se găsește deja la brahmani Cultul lui Vishnu într-un avatar de mistreț Capitolul Religie a devenit destul de important în unele regiuni din India în timpul dinastiei Gupta Omul Leu (Narasinha) Un alt demon, Hiranyakasipu, prin grația lui Brahma nu putea fi ucis nici noaptea, nici ziua, nici de zeu, nici de om, nici de animal Fiind invulnerabil, a folosit acest lucru pentru a urmări zei și oameni, inclusiv fiul său, evlaviosul Prahlada Acesta din urmă a cerut ajutorul lui Vishnu; zeul, apărând la amurg în spatele uneia dintre coloanele palatului demonului sub forma unui om-leu, l-a distrus pe Hiranyakasipu Narasinha era adorată de o întreagă sectă mică Omul-leu are o iconografie bogată; templele îi sunt și ele dedicate Pitic (vamana) Un demon pe nume Bali a preluat puterea asupra lumii și, prin practica ascezei, a câștigat o asemenea putere încât a început să amenințe prioritatea zeilor Vishnu a apărut în fața lui sub forma unui pitic și i-a cerut să-i dea în stăpânire cât de mult pământ ar putea acoperi în trei pași După ce a primit permisiunea lui Bali, zeul s-a transformat într-un uriaș și a acoperit pământul, cerul și spațiul dintre ele cu doi pași S-a abținut cu generozitate de la al treilea pas și a lăsat iadul demonului Legenda celor trei pași ai lui Vishnu este la fel de veche ca Rig Veda Parashurama ("Rama cu un topor") Vishnu s-a întrupat ca fiul brahmanului Jamadagni Parasurama l-a ucis cu un topor pe regele Kartavirya, care a furat o vacă și alte bunuri de la tatăl său La rândul lor, fiii lui Kartavirya l-au ucis pe Jamadagni Apoi Parasurama, furioasă, a distrus toți copiii bărbați ai Kshatriyas și a făcut asta de douăzeci și una de ori Parashurama este adesea menționat în literatură, dar nu a devenit obiectul unui cult independent Rama, Prinț de Ayodhya și erou al Ramayanei Vishnu s-a întrupat în această imagine pentru a salva lumea, care a fost amenințată de demonul Ravana cu atrocitățile sale În primele versiuni cunoscute ale legendei isprăvilor sale, Rama nu a fost considerat o întruchipare a lui Vishnu - el avea să fie ridicat la acest rang mai târziu Deși apare ca un avatar al lui Vishnu mai devreme decât Krishna, cultul său se va dezvolta și va dobândi semnificație abia mai târziu El apare de obicei sub forma unui bărbat cu pielea întunecată, cu un arc și săgeți El este însoțit de o soție credincioasă - Regina Sita ("brazdă"), personificarea tuturor virtuților unei soții iubitoare și devotate; destul de des cei trei frați ai săi, Lakshmana, Bharata și Shatrughna, PARTEA A DOUA Civilizaţie precum și prietenul și aliatul său, domnul maimuțelor Hanuman Pentru adepții săi, Rama este un model de soț iubitor, generos și credincios, un comandant curajos și de încredere în vicisitudinile destinului, un rege grijuliu și corect Krishna este de departe cel mai important dintre avatarurile lui Vishnu Există o mulțime de legende despre el și aici pot fi povestite doar pe scurt Krishna s-a născut în Mathura, în tribul Yadava, tatăl său era Vasudeva, iar mama lui era Devaki, sora tatălui lui Kansa, conducătorul țării Kansa, conform profeției, urma să moară în mâinile celui de-al optulea fiu al lui Devaki; când a aflat despre asta, a decis să-i omoare pe toți copiii Dar Krishna și fratele său mai mare au fost salvați și crescuți de pastorul Nanda și de soția sa Yasoda Kansa, aflând că ambii frați îl scăpaseră, a ordonat uciderea tuturor bebelușilor bărbați din regatul său Dar Nanda și băieții au fugit mai întâi la Vraja, apoi la Vrindavan, districtele vecine Mathura, care au devenit locuri sacre pentru cultul lui Krishna În timpul copilăriei sale, zeul întrupat a făcut numeroase miracole, exterminând demonii, adăpostind păstorii și turmele lor de furtună, ridicând cu vârful degetelor muntele Govardhana; obraznic, de exemplu, furând unt de la Yashoda În tinerețe, a avut numeroase aventuri amoroase cu soțiile și fiicele păstorilor (goim), care dansau pe sunetul flautului său Printre ei, el a remarcat-o pe frumoasa Radha Dar zilele fericite ale tinereții s-au încheiat curând Kansa și-a găsit urmele și a încercat să-l omoare din nou Apoi Krishna, părăsind viața pastorală, și-a atacat el însuși vărul său rău După ce l-a ucis pe Kansa, a cucerit regatul Mathura, dar în curând a trebuit să se confrunte cu socrul lui Kansa - regele din Magadha Jarasandha - și cu un rege străin venit din nord-vest și a fost nevoit să-și părăsească regatul; cu cei care i-au rămas credincioși, a stabilit o nouă capitală la Dvaraka, în Saurashtra Apoi a făcut-o pe Rukmini, fiica regelui Vidarbha (modernul Berar), regina și soția sa principală, care a unit în jurul lui șaisprezece mii de soții legale și o sută optzeci de mii de fii Legendele care povestesc despre aventurile sale din această perioadă relatează exterminarea unui număr mare de demoni și regi malefici în toată India În Mahabharata, Krishna apare ca un prieten credincios și consilier al celor cinci Pandava, iar în Bhagavad Gita se adresează lui Arjuna cu o lungă durată Capitolul Religie o predică înainte de bătălie, care constituie episodul central al acestei epopee După ce s-a asigurat că Pandava s-au stabilit ferm în țara Kuru, Krishna s-a întors la Dvaraka Nenorociri grave au căzut asupra orașului, cauzate de conflictele interne dintre principalii lideri ai Yadava În ciuda puterilor sale divine, Krishna a fost incapabil să stingă conflictele care au divizat întreaga națiune Fiul său Pradyumna a fost ucis în fața ochilor lui, iar fratele său credincios Balarama a fost rănit de moarte Aproape toți liderii Yadava au murit, iar Krishna, întristat, a rătăcit în pădurea din apropierea orașului și a stat într-o postură de meditație pentru a contempla moartea rudelor și prietenilor săi apropiați Un anume vânător, observându-l prin frunzișul dens, l-a confundat cu o căprioară Străpuns de o săgeată în călcâi - singurul punct vulnerabil de pe corpul lui, ca Ahile - Krishna a murit Și orașul Dvaraka a fost apoi înghițit de mare Numeroase elemente de diverse origini sunt amestecate în aceste legende, dar Krishna a fost primul dintre eroii legendari care și-a găsit locul în tradiția ortodoxă Într-una dintre primele Upanishad-uri, se menționează că un anume Krishna, fiul lui Devaki, s-a dedat în studiul noilor doctrine despre natura sufletului Mitul despre Krișna a inclus episoade din viața altor eroi legendari din diferite regiuni ale Indiei, care uneori par puțin în concordanță cu aspectul obișnuit al unui erou cuceritor - cum ar fi episodul despre retragerea fără glorie și abandonul orașului Mathura Tragedia unor episoade ale legendei - exterminarea Yadavalor si moartea unui zeu - sunt absolut necaracteristice mentalitatii indiane Teme precum cearta care a urmat unei sărbători și s-a încheiat cu un masacru general, moartea unui erou lovit în singurul său loc vulnerabil, un mare oraș înghițit de mare - care sunt adesea folosite în epopee de origine europeană - nu sunt găsite din nou în epopeea indiană sau în "Vedah" Tema morții unui zeu, comună în Orientul Mijlociu, este absentă din mitologia indiană Unele episoade ale legendei lui Krishna pot fi urmărite din vechile povești ale poporului arian înainte de sosirea lui în India; altele sunt de origine autohtonă "Krishna" înseamnă "negru"; aceasta este descrierea sa generală Pastoral Krishna este adesea identificat cu Maiona PARTEA A DOUA Civilizaţie ("negru") cântând la flaut și flirtând cu băieții păstori este un subiect preferat al antologiilor antice tamile De asemenea, credem că tribul Abhira, care la începutul erei noastre trăia în ținuturile Malwa și în vestul Deccan, a jucat un rol important în răspândirea cultului lui Krishna Govinda ("proprietar de boi"); acest epitet este adesea folosit pentru a sublinia imaginea pastorală a zeului Isprăvile tânărului iubit Krishna au stat la baza unei bogate literaturi romantice În același timp, dragostea lui pentru păstorite este interpretată doar ca un simbol al iubirii lui Dumnezeu pentru sufletul uman Imaginea flautului lui Krishna, care ispitește soțiile să părăsească patul conjugal pentru o plimbare cu el sub lumina lunii, simbolizează vocea lui Dumnezeu, chemând oamenii să renunțe la bunurile pământești pentru a câștiga bucuria iubirii divine Erotismul excesiv al legendei divinului Bootes nu a împiedicat-o să inspire numeroase suflete evlavioase și să devină baza marii poezii sacre Pe lângă Krishna Eroul și Krishna Boötes, apare și tema copilului-zeu, a cărui origine rămâne necunoscută Poveștile despre copilăria lui Krishna, care în sculptura ulterioară apare adesea ca un copil cu obraji gras la patru picioare, completează legenda divine într-un mod uimitor Ca erou, el răspunde dorinței credinciosului de a simți sprijinul fratelui său mai mare și al tatălui divin; ca un tânăr cizme este un amant divin; sub formă de copil este un fiu Cultul lui Krishna Copilul satisfacea sentimentul de iubire maternă al femeii indiane, pe care venerarea o echivalează cu mama unui zeu Vasudeva, zeitatea popoarelor din vestul Indiei în ultimele secole î Hr , a început să se identifice cu Krishna destul de devreme și este posibil ca acest nume, considerat în mod eronat generic, să fi dat naștere tradiției de a numi Vasudeva, tatăl lui Krishna Alți zei erau legați de Krishna într-un fel sau altul În primul rând, fratele mai mare al lui Balarama, numit și Halayudha ("omul cu plug") și Sankarshana Templele au fost dedicate lui Balarama, dar importanța lui a scăzut, în timp ce cea a lui Krishna a crescut Cultele în onoarea fiului lui Krishna, Pradyumna, a nepotului său Anirudtkha și a prietenului său Arjuna, eroul Pandava, au fost Capitolul Religie spatios! mult mai putin Radha, iubită mai ales de tânărul Krishna, a fost asociată cu cultul său în același mod (doar într-o măsură mai mică) ca și Rukmini, regina sa iubită Buddha este considerată ultima încarnare istorică a lui Vishnu Potrivit majorității teologilor, Dumnezeu a luat forma lui Buddha pentru a induce în eroare oamenii corupți și a-i distruge, forțându-i să renunțe la Vede Între timp, conform Gita-govinda a lui Jayadeva, care conține una dintre primele liste de avatare, Vishnu a devenit un Buddha din milă față de animale și pentru a opri sacrificiile sângeroase Poate că acesta a fost un fir de legătură: Buddha și alte zeități ar putea fi incluse în lista încarnărilor lui Vishnu pentru a introduce elemente heterodoxe în Vișnuism Până în secolul al XIX-lea templul budist de la Gaya a fost folosit de hinduși și Buddha a fost venerat acolo ca o zeitate hindusă În general, însă, semnificația lui Buddha ca avatare a rămas neimportantă Culkin este o viitoare încarnare La sfârșitul perioadei întunecate, Vishnu va apărea sub forma unui călăreț pe un cal de război alb, cu o sabie arzând în mână El îi va judeca pe cei răi, îi va răsplăti pe cei buni și va restabili epoca de aur Aici avem de-a face cu o inserare târzie în mitul lui Vishnu, care, prin urmare, nu a primit suficientă reflectare în literatură și iconografie; dar mulți hinduși iau profeția foarte în serios și așteaptă cu nerăbdare venirea lui Calkin Shiva Shiva este la fel de popular ca și Vishnu și numeroasele sale întrupări; imaginea lui divină a fost formată din imaginea formidabilului zeu vedic Rudra Deși adepții săi și-au prezentat adesea zeul ca pe un tată ceresc, un protector al principiilor morale, caracterul lui Shiva, spre deosebire de Vishnu, este profund ambivalent Bântuie locuri sinistre: câmpuri de luptă, incendii de incinerare, treceri de drumuri, care în India, ca și în Europa, sunt considerate locuri blestemate El poartă un colier cu craniu și este înconjurat de o armată de fantome, demoni și spirite rele El este atât moartea cât și timpul (Mahakala), zeul distrugător PARTEA A DOUA Civilizaţie Dar este și un zeu ascet, patronul tuturor asceților Pe vârful Muntelui Kailash, în Himalaya, Shiva Marele Yoghin, așezat pe pielea unui tigru, este cufundat într-o meditație profundă care păstrează pacea Prin codițele lui lungi (jata), răsucite într-un coc, pe care se sprijină semiluna lunară, curg apele râului sacru Gange Al treilea ochi al lui Shiva, situat în mijlocul frunții, este un simbol al perspicacității și înțelepciunii excepționale Gâtul lui este negru după ce a băut o otravă mortală pentru a-i salva pe ceilalți zei în timp ce aceștia agitau oceanul cosmic După obiceiul asceților, trupul său este stropit cu cenuşă Șerpii, al căror stăpân este el, îi încolăcesc brațele și gâtul Are la îndemână o armă preferată, un trident, și este înconjurat pe ambele părți de frumoasa soție Parvati și de calul său, taurul Nandi Deși Shiva este astfel în meditație constantă, puterea sa divină îi permite să se bifurce Fiind zeul liniștii sufletești mistice, el este și regele dansului (Nataraja) și ca atare este foarte popular în țara tamilă, unde dansul religios are cea mai veche tradiție Atât în șederea sa cerească pe Muntele Kailash, cât și în reședința sa din sud, la templul Chidambaram sau Tillai (situat pe coastă, la aproximativ optzeci de kilometri sud de Pondicherry), identificat cu Kaila-sa, dansurile Shiva: o sută opt dansuri diferite - unii calmi și lenți, alții - orgiastici, frenetici și cruzi Cel mai faimos dintre aceștia din urmă este tanda-wa, timp în care zeul în frenezie, înconjurat de trupele sale de bețivi (gana), reproduce ritmul sălbatic al distrugerii lumii la sfârșitul ciclului cosmic Sub altă formă - ca Dakshinamurti ("cu fața spre sud") - el apare așezat în poziția sa obișnuită: un picior este îndoit, celălalt atârnă, mâna este ridicată într-un gest de predare Dar în principal Shiva era venerat sub forma unui lingam (falus) - o coloană cilindrică scurtă cu un vârf rotunjit; în această imagine, el apare cel mai adesea pe altarul templelor care îi sunt dedicate Deja în timpul Rigvedei, Rudra, zeul muntelui, a început să fie perceput ca înzestrând viața cu fertilitate Capitolul Religie aici și plante În hinduism, Shiva are și numele Pashupati ("stăpânul animalelor") În sudul Indiei, el a fost adesea descris ca având patru brațe: o mână ridicată pentru binecuvântare, palma celei de-a doua deschisă într-un gest de dăruire, în a treia el ține un topor și o căprioară mică sare în vârful degetelor celei de-a patra Unele secte Shaivite susțin că zeul lor are mai multe avatare, cum ar fi Vishnu Întrebarea rămâne totuși controversată, Shiva, aparent, s-a încarnat temporar pentru a extermina demonii sau a testa curajul înțelepților și războinicilor Ii sunt consacrate numeroase legende, iar unele îl prezintă într-o lumină inestetică Una dintre cele mai faimoase povestește despre căsătoria sa cu Parvati, fiica munților Himalaya, zeitatea personificată a munților Lumea zeilor a fost tulburată de acțiunile malefice ale demonului Taraka și, conform profeției, numai fiul născut din unirea lui Shiva cu fiica zeului munților l-ar putea distruge Dar Shiva a continuat să fie într-o meditație profundă, iar zeii se îndoiau că ar putea avea vreodată un fiu Cu toate acestea, la cererea lor, frumoasa Parvati, fiica munților Himalaya, i-a apărut în fața lui, dar, în ciuda eforturilor ei, nu a observat-o Zeul iubirii Kama, care a încercat să-i vină în ajutor, a fost ars până la pământ de o flacără care a izbucnit din al treilea ochi al lui Shiva Disperat, Parvati a decis să-l urmeze pe zeu pe calea austerității Luându-și bijuteriile, s-a instalat pe vârful unui munte din apropiere Apoi Shiva i-a observat prezența și s-a îndrăgostit Căsătoria lor a fost marcată de o mare ceremonie la care au participat toți zeii și, în curând, s-a născut zeul războiului Skanda, care la maturitate l-a învins pe demonul Taraka Legenda căsătoriei lui Shiva are variații locale Deci, în sudul Indiei, Meenakshi, fiica regelui dinastiei Pandya din Madurai, a devenit soția zeului; in cinstea acestui eveniment a fost construit unul dintre cele mai frumoase si faimoase temple din sudul peninsulei Relația dintre Vishnu și Shiva Cel puțin de la începutul erei noastre, dacă nu mai devreme, cei mai mulți hinduși educați s-au închinat fie pe Vishnu, fie pe Shiva - adică ei îl considerau fie pe Vishnu, fie pe Shiva principalul și chiar PARTEA A DOUA Civilizaţie singurul zeu și toți ceilalți apăreau în ochii lor doar ca zeități secundare Astfel, adepții lui Vishnu nu neagă existența lui Shiva, ci lasă în urma lui un rol auxiliar, considerându-l una dintre imaginile sau emanațiile lui Vishnu sau demiura lui Brahma În același mod, închinătorii lui Shiva văd în Vishnu o emanație a marelui zeu Shiva Este posibil ca această diferență de opinii să fi provocat o ciocnire; dar în ansamblu, aceste două ramuri ale hinduismului au reușit să mențină o armonie fericită între ele, considerând ambele poziții justificate Hinduismul este în mod inerent tolerant și a preferat întotdeauna procesul de asimilare respingerii aspre Mai mult decât atât, cei mai prudenți închinători ai lui Vishnu și Shiva au recunoscut destul de devreme că fiecare dintre acești zei reprezenta un aspect distinctiv și complementar al aceleiași zeități Zeitatea este ca un diamant cu nenumărate fațete: Vishnu și Shiva sunt cele mai importante și strălucitoare dintre ele, în timp ce toți ceilalți zei venerați reprezintă alte fațete Unele dintre aceste fațete pot părea mai clare, mai orbitoare decât altele, dar, de fapt, credincioșii, indiferent de sectă din care aparțin, se închină la un singur diamant, care nu este nimic mai puțin decât perfecțiunea divină În general, hindușii, chiar și analfabeții, recunosc o singură zeitate Cu toate acestea, Vishnu și Shiva sunt deja uniți într-o singură iconografie, care combină trăsăturile ambelor zeități; acesta este zeul Harihara: Hari este numele lui Vishnu, Hara este numele lui Shiva Cultul acestui zeu s-a dezvoltat în timpul erei medievale în Deccan, iar templele fondate de regii din Vijayanagara i-au fost dedicate Și mai important este conceptul sincretic al trimurti, sau "formă triplă", care unește Brahma creatorul, Vishnu păstrătorul și Shiva distrugătorul Cu toate acestea, această "trinitate" hindusă nu este, de fapt, una singură, deoarece toți hindușii tind să îl evidențieze pe Shiva sau pe Vishnu drept cea mai înaltă zeitate, în timp ce cultul lui Brahma a fost mult mai puțin important timp de două milenii și există foarte puține temple dedicate către el Totuși, iconografia templelor indică faptul că "trinitatea" este prezentă peste tot De exemplu, conform unor teoreticieni, lingam-ul constă întotdeauna din trei părți: baza reprezintă Brahma, partea intermediară - Capitolul Religie Vishnu, vârful este Shiva Și aceasta indică faptul că în conceptul de divin, cele trei funcții - creație, conservare și distrugere - sunt inseparabile una de cealaltă zeite În India a existat întotdeauna un cult al zeițelor; dar în perioada dintre civilizația Indus, care a lăsat multe statuete de teracotă ale zeițelor, și epoca dinastiei Gupta, există puțin interes pentru zeițe în texte Abia mai târziu, și mai ales în Evul Mediu, apar cultele zeițelor în clasele superioare ale societății hinduse Zeița este shakti, energia lui Dumnezeu În raport cu zeul cel mai înalt, care părea a fi nemișcat, elementul feminin acționa ca principiu activ În epoca Guptas, soții zeilor, care au jucat un rol discret în literatura sacră, devin obiectul unui cult personal în templele special dedicate lor Cultul zeiței se răspândește în toată India Ea se întâlnește fie cu Marele Dumnezeu, a cărui soție este, în templul lor comun, fie ca o zeiță supremă cu propriul ei sanctuar În întruparea ei binevoitoare, ea este soția lui Shiva, fiica muntelui (Parvati), Marea Zeiță (Mahadevi), Virtuoasa (Sati), Frumosul (Gauri), Dătătorul de hrană din belșug (Annapurna) În forma ei formidabilă, ea este cunoscută ca Durga, "inaccesibilă", Kali, "neagră", și Chandi, "crudă" În această calitate, ea seamănă cu teribila zeiță tamilă a războiului, Kottraway, care dansează printre morți pe câmpul de luptă și se hrănește cu trupuri În nordul Indiei, este adesea numită Mata, iar în sud - Ammai, "mamă", "femeie" Teribila zeiță este atotputernică în sanctuarul ei Este înfățișată într-o formă înspăimântătoare, uneori urâtă, de regulă, cu multe mâini, zdrănnind tot felul de arme, cu colți și o limbă roșie ieșind din gură, cu un colier de cranii în jurul gâtului Muntele ei este un leu; în iconografie, ea apare adesea ca o femeie frumoasă care se pregătește să ucidă un demon bivol În forma ei terifiantă, zeița este o ucigașă de demoni PARTEA A DOUA Civilizaţie Imaginea lui Ardhanarishvara, jumătate bărbat, jumătate femeie, are o dezvoltare iconografică curioasă, reprezentând fuziunea lui Shiva cu shakti-ul său Aceeași fuziune poate fi observată în lingam-ul îmbrățișat de yoni, simbolul organelor genitale feminine Potrivit legendei, Parvati, soția lui Shiva, s-a întruchipat anterior în Sati, fiica înțeleptului Daksha și era deja soția lui Dumnezeu Ca urmare a unei certuri dintre tatăl ei și soțul ei divin, ea s-a aruncat în flăcările focului de jertfă, iar cenușa yoni-ului ei a fost împrăștiată în toată India, care a devenit pitha-mi, sau lăcașurile ei de cult Zeități minore Multe zeități, nu numai Vishnu, Shiva și Durga, aveau propriile lor culte Spre deosebire de zeii vedici, zeitățile hinduse nu mai erau asociate cu fenomenele naturale Brahma - Prajapati în perioada vedica târzie - și-a pierdut o mare parte din prestigiu Pe vremea primelor texte sacre budiste, el era considerat, alături de Indra, primul dintre zei, iar în Mahabharata joacă încă un rol foarte important În iconografia medievală, el a fost uneori descris ca având patru fețe; i-a fost dedicat un singur templu mare, situat lângă Ajmerul modern, pe malul lacului sacru Pushkara (Rajasthan) Surya ("soarele") este prezentă și în iconografia templului I-au fost dedicate mai multe temple, mai ales în vestul Indiei, dar și în est Zeul masculin al lunii (Chandra sau Soma) avea foarte puțină semnificație religioasă Perceput ca un fel de imagine simbolică a lui Shiva, el nu a fost obiectul unui cult separat și a fost venerat în principal ca una dintre cele nouă planete care au fost reprezentate în multe temple și au devenit obiect de cult în unele perioade Indra, zeul vedic al războiului, după ce a primit noi caracteristici, și-a pierdut aproape tot prestigiul Așezat pe elefantul Airavata, păzește partea de est a lumii Capitolul Religie Varuna vedica, zeul omniscient, a coborât de pe înălțimile sălașului său ceresc, a devenit zeul apelor, a păzit partea de vest a lumii Cultul Varunei a dispărut destul de devreme Yama, gardianul părții de sud a lumii, zeul vedic al morții, nu avea propriul său cult Nu a fost uitat complet: Yama domnește peste purgatoriu, unde oamenii răi lâncevesc în așteptarea unei noi nașteri A fost înfățișat, uneori cu asistentul său Chitragupta, cântărind faptele bune și rele ale oamenilor Partea de nord a lumii este încredințată cu protecția zeului Kubera, patronul pietrelor și metalelor prețioase, al bijuteriilor și al bogăției în general El este situat în fabulosul oraș Alak, nu departe de Muntele Kailash, și comandă armatele de gnomi (guhyaks) și spirite speciale (yakshas) Cel mai adesea el este descris ca un pitic obez Acești patru zei - Yama, Indra, Varuna și Kubera - sunt numiți lokapals, sau "păzitorii lumii" În textele ulterioare, li se adaugă alți patru paznici ai regiunilor intermediare: Soma în nord-est, Vayu, zeul vântului, în nord-vest, Agni în sud-est și Surya în sud-vest Zeul războiului Skanda, numit Kumara ("prinț") și Karti-keya, este foarte venerat în sud sub numele de Subrahmanya Fiul lui Shiva și Parvati, el s-a născut, conform textelor, cu scopul de a-l extermina pe demonul Taraki La începutul erei noastre, cultul lui Skanda era foarte răspândit în nordul Indiei În sudul Indiei, Subrahmanya este numită și Murugan și este considerată practic zeitatea națională a tamililor În literatura antică tamilă, Murugan este menționat ca zeul muntelui, iar cultul său era însoțit de dansuri marțiale și orgiastice Vrăjitorul, brandindu-și arma preferată, o suliță, l-a portretizat pe Murugan La femei și fete, el a trezit pasiune și impulsuri de dragoste Un Murugan înarmat s-ar alătura mamei sale, teribilul Kottraway, pentru a se ospăta pe câmpurile de luptă Indiferent de numele pe care îl numea Skanda, el era de obicei înfățișat ca un adolescent frumos cu șase fețe așezate pe un păun Ganesha, sau Ganapati, liderul Ghanei (un grup de semizei care servesc lui Shiva), este al doilea fiu al lui Parvati și Shiva și una dintre cele mai faimoase zeități indiene din lumea occidentală Are cap de elefant cu un colț rupt și o burtă groasă; montura lui este un șobolan Până în secolul al V-lea nu există informații despre el El - PARTEA A DOUA Civilizaţie "elimină obstacolele" (Vigneshvara) și este chemat înainte de a face ceva important pentru a scăpa de dificultăți; astfel, el este sfântul patron al negustorilor și al negustorilor În parte, favorizează activitatea și învățarea literară; este considerat patronul gramaticilor Manuscrisele și lucrările tipărite sunt adesea precedate de o formulă de mijlocire: "Shri Ganeshaya namah" - "Respect pentru Lord Ganesha" Zeul elefant, binevoitor și fericit, a fost venerat și venerat de toți hindușii - închinători atât ai lui Vishnu, cât și ai lui Shiva O mică sectă medievală ia oferit un loc printre zeii supremi Cercul admiratorilor săi este foarte larg, în principal pentru că este zeul începuturilor, iar din acest motiv este prezent în orice cult, dar în același timp poziția sa în ierarhia divină este încă secundară Hanuman, zeul maimuță, fiul lui Vayu și prieten și însoțitor credincios al lui Rama, a fost, fără îndoială, o zeitate populară cu mult înainte de a-și lua locul în panteonul hindus El este venerat în multe locuri sfinte într-o formă mai mult sau mai puțin umană Acesta este un gardian nobil și datorită lui toate maimuțele sunt considerate animale sacre Kama ("dorința"), cunoscut sub multe epitete, este zeul indian al iubirii La fel ca omologul său european, el este reprezentat ca un tânăr frumos înarmat cu arc și săgeți, dar arcul Erosului indian este făcut dintr-o tulpină de trestie de zahăr, coarda arcului este un șir de albine și flori în loc de săgeți El este însoțit de o armată de nimfe - apsare, dintre care una poartă steagul său cu imaginea unui monstru marin Kama este menționat în imnul creației din Rigveda, iar în alte părți în Vede el este prezentat ca zeitatea născută mai întâi din haosul primordial; o personificare vagă a dorinței cosmice, el a apărut spontan la începutul timpului pentru a grăbi crearea universului Florile lui săgeți lovesc atât pe zei, cât și pe oameni; doar o dată nu și-au atins scopul: când Kama a încercat să trezească pasiunea lui Shiva pentru Parvati, a fost ars din temelii, apoi și-a recăpătat viața datorită mijlocirii iubitei sale soții, zeița Rati ("plăcerea") Kama este adesea menționat în literatură Mara budistă, în ciuda naturii sale distructive, este uneori amestecată cu Kama Capitolul Religie Fiecare zeitate masculină are o jumătate feminină, adică una sau două consorte; adesea aceste zeițe sunt doar o palidă reflectare a soților lor divine și poartă același nume, dar cu un final feminin (de exemplu, Indrani, Brahmani etc ) Adesea ele sunt unite în șapte sub numele de Matrika sau Ambika ("micile mame") și o însoțesc pe Kartikeya sau Ganesha Ele sunt reprezentate pe scară largă în iconografia medievală Cu toate acestea, pe lângă Durga, una dintre marile zeițe hinduse, alte zeițe ocupă un loc important Lakshmi ("fericire"), cunoscută și sub numele de Sri, zeița norocului și a binecuvântărilor pământești Ea este una dintre consoartele lui Vishnu, cealaltă a fost Bhude-vi Lakshmi este adesea descrisă fără Vishnu - sub forma unei femei frumoase, înflorite, așezată pe un lotus, cu o floare de lotus în mână și înconjurată pe ambele părți de elefanți care o stropesc cu apă din trunchi Ea nu are propriul ei cult, dar este venerată ca o divinitate minoră La fel ca Vishnu, ea are încarnări și este adorată ca Sita, soția lui Rama, sau ca Rukmini, soția lui Krishna și Radha, amanta lui Saraswati, soția lui Brahma, are un rol deosebit: este patrona învățării, artelor și muzicii În Rigveda, este identificat cu râul sacru, dar apoi a fost asemănat cu Vach - "vorbire" Este înfățișată ca o tânără care ține o vină - o lăută indiană - și uneori o carte; este însoțită de o gâscă Tradiția o face inventatorul limbii și alfabetului sanscrită În orice moment, Saraswati a fost venerată în special de studenți, scriitori și muzicieni, iar cultul ei încă există semizei și spirite Alături de aceste zeități supreme, există multe altele ale căror nume sunt cunoscute doar local Aceștia sunt de obicei numiți zei sătești (gramadevata) pentru că sunt adorați de o masă uriașă a populației rurale și pentru că preoții lor nu sunt predominant brahmani; dar numai unele dintre aceste zeităţi patronează de fapt PARTEA A DOUA Civilizaţie sat, alții sunt zeități teritoriale, alții sunt patroni ai familiei, descendenților sau grupului local de castă Altarele și imaginile lor sunt adesea foarte nepretențioase - uneori una sau mai multe pietre aranjate sub un copac Printre aceste zeități se numără multe femei, distribuite în toată India sub diferite nume De regulă, ei sunt mai mult sau mai puțin identificați cu formidabilul Durga Dintre acestea, una dintre cele mai importante pentru întreaga Indie este zeița variolei În nord, ea este adesea numită Shitala ("răcire"), în timp ce în țara tamilă numele ei este Mariyammai ("mama morții") Această zeiță nu numai că provoacă și vindecă variola - ea protejează în principal sănătatea și bunăstarea sătenilor În Bengal, zeița șarpe Manasa este capabilă să protejeze împotriva mușcăturilor de reptile Astăzi, cultul ei există la nivel local și, cel mai probabil, a fost venerată în special la sfârșitul perioadei medievale Dintre zeitățile masculine, se poate cita Ayanar, foarte popular în țara tamililor Aceasta este o zeitate care dă protecție și profit; Altarul său era de obicei situat lângă sursele de apă și a patronat recoltele abundente El a fost considerat fiul lui Shiva și Vishnu, care, conform legendei, a luat forma unei tinere femei seducatoare Așezările din India aveau, de regulă, zeii lor păzitori, care uneori ocupau un loc important în panteonul brahman, iar aici au primit un rol secundar și un nume local Pe lângă multe zeități regionale, lumea este plină de tot felul de ființe semi-divine și spirite bune sau rele Naga, înfățișat cu un corp uman care se termină într-o coadă de șarpe, aparțin unei mitologii foarte vechi Ei locuiesc în magnificul oraș subteran Bho-gavati, unde păzesc nenumărate comori care sunt dăruite muritorilor care și-au câștigat mila Ei pot căpăta formă umană, iar multe dintre dinastiile regale ale Indiei antice și-au dat originile la căsătoria unui erou muritor și a unui nagini Cultul șerpilor este încă răspândit în toată India Yakshas, asociați în principal cu zeul Kubera, sunt un tip de pitici sau spirite Cultul lor era foarte popular în epocă, Capitolul Religie precedând începutul erei noastre, dar apoi importanța lor a scăzut considerabil Sunt considerate în mare parte spirite bune, dar reprezentantele lor sunt uneori vrăjitoare rele care devorează bebeluși Gandharva sunt spirite masculine, omologul lor feminin este vechii Apsaras, care în epoca vedica erau asociați cu râuri sau mări, dar ulterior au fost alocați sferei cerești Sunt frumoși și captivanți și adoră să seducă asceții în timpul meditațiilor lor Astfel Apsara Menaka a sedus-o pe marele înțelept Vishwamitra, din care a născut-o pe Shakuntala, eroina celebrei drame Kalidasa Urvashi, eroina unei alte piese de teatru a lui Kalidasa, este o altă apsara legendară: povestea iubirii ei pentru regele muritor Pururavas a fost relatată în textul anticului Rig Veda Încă din epoca vedica, Gandharva au fost priviți ca muzicieni cerești și slujitori ai lui Indra În epoca lui Buddha, ei erau în principal asociați cu funcția de reproducere și se credea că prezența unuia dintre Gandharva era necesară pentru a concepe un copil Kinnara erau aproape de aceeași natură și uneori erau considerați o varietate specială a Gandharva Și ei erau muzicieni cerești, având, conform unor descrieri, un cap de om și un corp de cal Vidyadhara sau vrăjitorii cerești formează o altă categorie de semizei: aceste ființe misterioase trăiesc într-un oraș minunat de pe vârfurile Himalaya La fel ca munis vedici, ei zboară prin aer și pot lua orice formă; în general sunt favorabile persoanei Toți autorii imnurilor vedice aparțin rishis-ilor, precum și altor înțelepți mitici și legendari care, căzând în paradisul ceresc, au ocupat acolo o poziție potrivită zeilor Cei mai celebri dintre ei sunt cei șapte rishi care s-au identificat cu vedetele Ursei Majore: Marichi, Atri, Angi-ras, Pulastya, Pulaha, Kratu și Vasistha Kashyapa și Daksha în unele legende sunt numiți strămoșii zeilor și ai oamenilor; Narada, inventatorul indian lute-veena, este un fel de sfânt patron al muzicii; Vishwamitra, menționat în multe legende, este un kshatriya care, prin asceză și evlavie, s-a ridicat la poziția de brahman; Brihaspati, preceptor al demonilor și al zeilor, identificat și cu planeta Jupiter PARTEA A DOUA Civilizaţie iar în vremurile vedice el însuși era considerat un zeu, dar apoi a revenit la statutul de rishi; este considerat, de asemenea, fondatorul filozofiei materialiste și al artei guvernării; în cele din urmă, Agastya instruiește popoarele din sud în arte și religie Sub rishi se află siddhii, o categorie numeroasă de sfinți care, prin evlavia lor, și-au câștigat un loc în rai Se crede că miticii rishi erau oameni reali În același mod, marii oameni, în timpul vieții și după moarte, erau considerați sfinți ca posesori de atribute divine Astfel, șaizeci și trei de nayanari printre shaiviții tamili și doisprezece alvari printre adoratorii tamili ai lui Vishnu sunt încă considerați semizei, ca și alți mari predicatori religioși Asuras sunt demoni În epoca vedica, acest termen desemna niște zei, dar în hinduism au început să-l numească o categorie de ființe supranaturale care s-au opus zeilor, încercând să le zguduie puterea și nu reușesc niciodată acest lucru Lupta unui zeu sau zeiță cu o asura este una dintre temele principale ale mitologiei indiene Într-o măsură mult mai mare, demonii au amenințat oamenii: de exemplu, rakshasas, dintre care cel mai faimos este Ravana - un demon cu zece capete, regele Lanka (Ceylon), distrus de Rama Niciunul dintre Rakshasa nu era la fel de puternic ca Ravana; dar toate aveau o înfățișare înspăimântătoare și formidabilă, căpătau forme groaznice și apăreau adesea noaptea în locuri de rău augur pentru a ucide sau a chinui oameni Natura pishachas nu este atât de teribilă La fel ca naga, sunt prezenți pe câmpurile de luptă, printre cadavre și în locurile în care oamenii au murit de o moarte crudă, precum și alte spirite rele - vetale, sau vampiri, care locuiesc în cadavre Bhutas și pretas sunt cea mai semnificativă categorie de demoni, deoarece sunt mai puternic asociați cu oamenii Acestea sunt spiritele tuturor celor care au acceptat o moarte crudă și asupra cărora nu s-a săvârșit ritualul de înmormântare Sunt deosebit de formidabili pentru membrii propriei familii Hinduismul nu se limitează la venerarea zeilor și semizeilor, deoarece în conceptul său toată natura este o zeitate Dintre animale, vaca, care este considerată sacră în lumea hindusă, are o importanță deosebită Potrivit legendei, vaca Surabhi, mama tuturor vacilor, a fost printre comorile care au apărut Capitolul Religie ca urmare a agitarii oceanului cosmic Cele "cinci produse ale vacii" (panchagavya): laptele, laptele coagulat, untul, urina și bălegarul au o mare putere de purificare, mai ales atunci când sunt amestecate În ciuda naturii sacre a acestui animal, nu a existat nicio zeiță a vacii și nu a existat un singur templu construit în cinstea lui Surabhi sau în cinstea altor vaci legendare care, dând lapte, satisfac toate dorințele omului Adevăratul animal în sine este venerat, și nu zeitatea care îl personifică Dar taurul este animalul de călărie al lui Shiva: imaginea lui Nandi se găsește din nou în majoritatea templelor Shaivite și se fac ofrande în onoarea lui Fără îndoială, șarpele este al doilea cel mai venerat animal din India, după vaca Într-adevăr, astfel de șerpi legendari precum Shesha și Vasuki sunt dovada acestui lucru, dar cultul acestei reptile datează din cele mai vechi timpuri și se găsește în întreaga lume printre popoarele primitive care o asociau cu moartea și în același timp cu fertilitatea Ofertele aduse șerpilor la începutul sezonului ploios fac parte din ritualurile casnice ale religiei hinduse Movilele de termite sunt venerate ca locuințe ale șerpilor Alte animale asociate cu diferite zeități joacă un rol foarte mic în cultele hinduse Maimuțele, deși sunt în general venerate, nu sunt, totuși, considerate animale sacre în textele antice Prestigiul maimuței a crescut în Evul Mediu în legătură cu cultul zeului maimuță Hanuman Unii copaci sunt considerați sacri, printre alții pippala sau ashwattha (pipal, Ficus religiosa), foarte simbolic în budism; și, de asemenea, vata sau nyagrodha (arbore de banian, Ficus indica) În unele regiuni, femeile se plimbă în jurul Ashoka în speranța de a rămâne însărcinate Tulasi, un tip de busuioc dedicat lui Vishnu, este cultivat în curțile multor case indiene, unde este îngrijit cu grijă Două tipuri de ierburi (kusha și darbha) au fost considerate sacre încă din perioada vedica și sunt folosite invariabil în ritualuri Dar nu știm exact care a fost planta soma menționată în Vede Toți munții aveau un caracter sacru, dar mai ales Himalaya, unde proiecțiile Muntelui Meru formau centrul lumii În jurul acestui munte, pe vârfurile care atingeau cerul, se aflau zeii PARTEA A DOUA Civilizaţie Locația exactă a locuinței lui Vishnu - Vaikuntha - nu a fost stabilită, dar unul dintre vârfurile Himalaya, Kailash, a fost considerat muntele Shiva și a fost un loc de pelerinaj pentru o lungă perioadă de timp În întreaga Indie, munții și dealurile sunt asociate cu una sau alta zeitate și sunt locuri sacre Semnificația religioasă a fost adesea atașată anumitor roci, care erau identificate cu lingam sau cu unele ființe divine Amonitul (salagrama), un gen de scoici fosile, a fost unul dintre simbolurile lui Vishnu Râurile sunt, de regulă, sacre și toate sunt identificate într-o măsură sau alta cu cel mai sacru dintre ele, Ganga (Ganges) Acest râu, spălând picioarele lui Vishnu, traversează cerul sub forma Căii Lactee (Mandakini), apoi curge prin părul împletit al lui Shiva și cade la pământ Gangele este cel mai adesea personificat ca o zeiță, la fel ca principalul său afluent, Jamna (Yamuna) Se credea că Saraswati este conectată la Gange printr-un canal subteran la locul confluenței sale cu Jamna - în Prayag (Allahabad) Narmada, Godavari, Krishna și Kaviri - toate aceste râuri sunt, de asemenea, sacre Pe de altă parte, există lacuri sacre, dintre care cele mai faimoase sunt Lacul Manasa din vârful Himalaya, nu departe de Muntele Kailash, și Lacul Pushkara, lângă Ajmer Întregul oraș este asociat în mod tradițional cu una sau mai multe zeități și este posibil să fi fost construit după un plan de geografie sacră Cosmogonie hindusă Existența mai multor versiuni ale cosmogoniei hinduse este rezultatul unui lung proces de compilare Conform sistemului hindus, lumea trece pentru totdeauna printr-o serie de cicluri cosmice Unitatea de bază ciclică este kalpa, "ziua lui Brahma", care este egală cu de milioane de ani pământeni Noaptea lui este aceeași Trei sute șaizeci de astfel de zile și nopți constituie "anul lui Brahma", iar o sută de astfel de ani constituie durata existenței lui Brahma Cel mai lung ciclu include astfel de miliarde de ani Pământeni; după care lumea trebuie să se dizolve în mintea lumii până la apariția unui nou zeu creator Capitolul Religie În fiecare zi cosmică, Dumnezeu creează lumea și o absoarbe din nou În timpul nopții cosmice el doarme; în acest moment, întreaga lume, absorbită de ea, se află într-o stare potențială Fiecare kalpa constă din paisprezece manvantare sau cicluri secundare, fiecare cu o lungime de de ani, separate de intervale lungi de timp În fiecare dintre aceste perioade, lumea este restaurată și apare un nou Manu - progenitorul rasei umane În prezent ne aflăm în a șaptea manvantara, așa-numita Kalpa a lui Manu Vaivasvata Fiecare manvantara este subdivizat în șaptezeci și unu de mahayuga, dintre care o mie alcătuiesc un kalpa Maha Yuga este mai departe subdivizat în patru yuga sau "generații" numite kritayuga, tretayuga, dvaparayuga și kaliyuga Durata lor este de , , și respectiv de ani ai zeilor, care trebuie înmulțiți cu pentru a se exprima în ani umani În fiecare yuga există o scădere treptată a moralității, puterea, creșterea, speranța de viață și bunăstarea oamenilor scad În prezent ne aflăm în Kali Yuga, care, conform tradiției, a început în î Hr e - în anul războiului, despre care ne-a vorbit Mahabharata Potrivit acestei epopee, sfârșitul Kaliyug-ului va fi marcat de un amestec de clase, răsturnarea tuturor normelor stabilite, desființarea ritualurilor religioase și stăpânirea unor regi străini cruzi Atunci lumea va fi distrusă de foc și de potop O astfel de perspectivă este trasă de texte care datează de la începutul erei noastre - o perioadă în care cea mai mare parte a teritoriului Indiei era de fapt în mâinile conducătorilor străini și când învățăturile heterodoxe, precum budismul și jainismul, au zguduit toate fundamentele religioase existente O tradiție mai veche a datat războiul Mahabharata în jurul anului î Hr e , iar dacă cei de ani ai Kaliyuga sunt considerați nu numai anii zeilor, ci și anii pământești, această perioadă ar fi trebuit să fie destul de aproape de sfârșitul ciclic Evident, unii hinduși credincioși credeau că trăiesc în ajunul prăbușirii lumii Poate pentru a scăpa de această frică - sau măcar pentru a o întârzia - a apărut ideea anilor zeilor; aceasta a făcut posibilă ducerea morții lumii în viitorul îndepărtat După majoritatea medievală PARTEA A DOUA Civilizaţie texte, dizolvarea cosmică ar fi trebuit să aibă loc abia la sfârșitul ultimului ciclu de kalpa și trecerea de la un mahayuga la altul ar fi trebuit să se facă destul de calm și rapid Altfel, apariția așteptată a lui Kalkin, care nu ar fi un distrugător, ci un restaurator al lumii, nu se potrivea cu însuși conceptul de yuga În forma sa finală, sistemul hindus de cicluri cosmice este prezentat ca o sinteză imperfectă a mai multor concepte științifice autonome: conceptul de manvantaras, care are probabil cu totul altă origine decât conceptul de mahayuga, este mai ales slab integrat în logica numerică a sistemul general Doctrina celor patru yuga amintește de doctrina celor patru epoci din Grecia Antică Într-adevăr, yuga-urile indiene sunt uneori asociate cu numele a patru metale: aur, argint, cupru și fier Un concept similar a existat în Persia antică, iar aceste trei sisteme au probabil o sursă comună Însuși procesul Creației a primit diverse explicații Școala Sankhya a urmărit tot ceea ce există până la materia originală (prakriti) folosită de creator pentru a crea lumea, în timp ce școala Vedanta, mai ales autorizată în Evul Mediu, a proclamat că totul în lume, atât sufletul cât și materia, a apărut din fiind a lui Dumnezeu însuşi Pentru teoreticienii acestei școli, singurul motiv al creației a fost "joaca" (lila) a Sufletului lumii Astfel, crearea universului a fost asemănată cu nașterea conceptului de capodoperă în capul artistului Suflet, karma și samsara Doctrina karmei, care a fost formată în epoca creării Upanishad-urilor și adoptată de budism și jainism, este, de asemenea, inseparabilă de hinduism Conform definiției hinduse, karma (literal "muncă", "faptă") este rezultatul unor fapte făcute în trecut; și deși, contrar viziunii jainiste, karma nu este definită ca materie, ea este văzută ca rezultat al acumulării, care nu poate fi nici redusă, nici divizată Pentru orice ființă, forma materială pe care o va lua în viața ei viitoare, fie ea forma unei zeități, a unui om, a unui animal Capitolul Religie sau o insectă, este determinată de karma Iar caracterul, condiția și clasa socială, bunăstarea și nefericirea unei persoane depind de karma dobândită în timpul existenței anterioare O faptă bună mai devreme sau mai târziu duce la consolare, faptele rele implică inevitabil pedeapsă și durere Credința în karma nu înseamnă fatalism necondiționat, care este în general condamnat de învățătura hindusă Condițiile noastre actuale de existență sunt inevitabile doar pentru că sunt rezultatul karmei acumulate de faptele noastre trecute Și acum nu mai putem scăpa de legea karmei, așa cum nu putem scăpa de forța de atracție sau de curgerea timpului Dar previziunea și înțelepciunea ne permit să beneficiem de legea karmei Procesul de reîncarnare a fost de asemenea interpretat în moduri diferite Totuși, toate școlile admiteau că sufletul nu migrează în stare liberă, ci că este acoperit cu un fel de materie subtilă; natura acestei învelișuri depinde de raportul în care există karma bună și cea rea dobândită în timpul existențelor trecute Iar noua naștere este determinată de rezultatul acestui echilibru Materia subtilă a reîncarnărilor este lipsită de organe de simț, inclusiv de al șaselea simț al minții Astfel, sufletul nu este capabil să-și amintească clar existențele anterioare și trecerea de la un corp la altul Cu toate acestea, se întâmplă că sufletele foarte avansate își pot aminti evenimentele din vieți anterioare, iar unele secte au dezvoltat tehnici pentru a realiza acest lucru Procesul de renaștere a sufletelor are loc continuu de-a lungul întregii existențe a zeului Brahma, iar la sfârșitul fiecărei zile cosmice - sau kalpa - ele se dizolvă în corpul său, unde trăiesc într-o stare potențială După moartea lui Brahma, adică până la momentul distrugerii finale a lumii la sfârșitul secolului lui Brahma, ei se vor dizolva în Sufletul lumii și karma lor va fi complet distrusă Samsara, sau tranziția continuă de la un corp la altul, arată neobișnuit de dureroasă și sumbră, iar hinduismul a moștenit dorința de a fi eliberat de reîncarnare - o dorință profund caracteristică gândirii indiene Aceasta este starea de eliberare sau mântuire (mukti), iar căile de a o atinge au fost prezentate în diferite moduri PARTEA A DOUA Civilizaţie Șase sisteme sau căi de mântuire De la începutul erei noastre sau mai devreme, a fost elaborată o clasificare a diferitelor școli filozofice ale hinduismului, iar cele șase Învățături, sau shaddarshana, au devenit de acum înainte un element esențial al hinduismului De fapt, aceste șase școli aveau origini și scopuri foarte diferite, dar au fost unite într-un sistem comun pentru că erau recunoscute ca posibile modalități de a obține mântuirea În perechi, au fost împărțiți în trei grupuri: nyaya și vaisheshika; sankhya și yoga; Mimamsa și Vedanta Nyaya este mai mult o școală de logică și epistemologie decât o doctrină teologică Se bazează pe învățăturile lui Aksapada Gautama, căruia îi sunt atribuite sutre (sau aforisme), create probabil înainte de începutul erei noastre Afirmația că gândirea clară și raționamentul logic sunt mijloacele prin care se ajunge la cea mai înaltă fericire și, prin urmare, mântuirea, dă o bază religioasă a ceea ce era în esență doar un sistem de raționament Vaisheshika a fost considerată o completare la școala Nyaya, deși, fără îndoială, era mult mai în vârstă În Evul Mediu, ambele sisteme au devenit atât de apropiate încât practic s-au contopit într-unul singur În timp ce Nyaya au fost în primul rând logicieni, Vaishepikas au fost în primul rând interesați de fizică Primele texte pe care sa bazat doctrina acestei școli au fost sutrele legendarului său fondator, Uluki Kanada; aceste scrieri au atras un număr mare de interpreți și comentatori, dintre care cel mai faimos este Prashastapada (secolul al V-lea) Ca și în cazul budismului și jainismului, învățăturile școlii Vaisheshika se bazau pe conceptul de bază atomică a lumii Atomii, a căror natură este diferită de cea a sufletului, sunt instrumentele săi Fiecare particulă atomică are calități specifice (vishesha), care fac posibilă evidențierea a patru elemente non-atomice (dravya) în ea, recunoscute de școală: timp, spațiu, eter și suflet Atomii sunt eterni, dar în momentul marii dezintegrare, la sfârșitul existenței lui Brahma, ei vor fi separați unul de celălalt și astfel totul va fi distrus Noul Brahma folosește apoi vechii atomi pentru Capitolul Religie restabili pacea Școala Vaisheshika stabilește astfel dualismul dintre suflet și materie și susține că mântuirea depinde de recunoașterea deplină a naturii atomice a lumii și de diferența esențială dintre materie și suflet Sankhya care este menționat în Bhagavad Gita și care a apărut în forma sa originală în Upanishade este fără îndoială cel mai vechi dintre aceste șase sisteme Legendarul înțelept Kapila este considerat a fi fondatorul său, dar cel mai vechi text științific care a ajuns până la noi, care datează probabil din secolul al IV-lea î Hr n e , este Sankhya-karika din Ishvarakrishna Cu dualismul său rigid și ateismul fundamental, Samkhya seamănă puternic cu jainismul Recunoaște existența a douăzeci și cinci de perechi de principii de bază (tattva), dintre care prima este prakriti, un termen tradus aproximativ ca "materie" Creația, sau mai degrabă evoluția, nu decurge din acțiunea unei zeități, ci din natura intrinsecă a prakriti Din prakriti se dezvoltă intelectul (buddhi, numit și mahat - "singura valoare"), de unde apare conștiința de sine - ahankara Prakriti devine de fapt substanța activă divină Cinci elemente subtile iau naștere din conștiință (tanmatra - materie invizibilă în formele sale cele mai ușoare) Aceste cinci elemente sunt sunetul, atingerea, culoarea, gustul și mirosul Din aceste elemente subtile se eliberează cele cinci elemente materiale (mahabhuta): eter, aer, foc, apă și pământ Folosind aceste materiale, conștiința produce cinci organe de simț (jnanendriya): auzul, atingerea, vederea, gustul și mirosul și cinci organe de acțiune (karmendriya): organele vorbirii, apucarea, mersul, defecarea și concepția Fiecare dintre aceste organe are asociat un element corespunzător Și în sfârșit, conștiința produce cea de-a douăzeci și patra componentă a lumii - mintea (omul-noi), considerată al șaselea simț, jucând rolul de intermediar între cele zece organe și lumea exterioară Pentru a simplifica, această teorie destul de extraordinară a evoluției cosmice sugerează că corpurile materiale și lumea, de fapt întregul cosmos, sunt emanații ale eului, înțeles ca o substanță fundamental materială Dar există o altă douăzeci și cinci de tattva, care este purusha - literalmente "personalitate", "om", "suflet" Ca PARTEA A DOUA Civilizaţie în doctrina Jain, lumea este formată din nenumărate suflete, absolut egale, contemplative, eterne, inerte Purusha nu depinde de prakriti, la fel cum prakriti nu depinde de purusha: astfel, s-ar putea imagina o lume lipsită de suflet, care s-ar dezvolta exact în același mod ca lumea cunoscută nouă, deoarece intelectul, personalitatea și mintea în acest concept nu fac parte din suflet Dar sufletele s-au atașat de materie într-un anumit fel, iar mântuirea lor constă în înțelegerea faptului că natura lor este fundamental diferită O trăsătură distinctivă a metafizicii Sankhya este teoria a trei calități fundamentale (gunas): un început fericit și luminos (sattva), pasiune (rajas), întuneric (tamas) Aceste trei calități sunt în echilibru în materia cosmică neschimbătoare, dar pe măsură ce lumea trece prin ciclul său de dezvoltare, una dintre ele începe să predomine în lucruri și ființe, iar însăși valoarea lumii depinde de proporția care se stabilește între ele Sattva prevalează în tot ceea ce se străduiește pentru adevăr, înțelepciune, frumusețe și bunătate; pasiunea este indisolubil legată de tot ce este dureros, necumpătat, plin de energie, forță și activitate; în timp ce întunericul marchează totul sumbru, prost, trist, jalnic și nefericit Multe aspecte ale modului de viață și gândire indian au fost influențate de această doctrină a celor trei calități, care s-a răspândit dincolo de granițele școlii Sankhya care a dezvoltat-o Conceptul dualist de suflet și materie, precum și ateismul de bază al acestei școli, s-au schimbat oarecum în Evul Mediu sub influența învățăturilor moniste sau teiste care predominau atunci Purusha înseamnă literal uman, iar substantivul prakriti este feminin Nu este deci surprinzător că ea (prakriti) era considerată soția lui Purusha, mai ales în sectele tantrice Purusha, inactiv în concepția inițială, devine astfel o forță activă, iar această concepție, la început destul de rece și intelectuală, va intra într-o formă mult modificată în credințele populare indiene de mai târziu Cuvântul "yoga", care înseamnă al patrulea din șase sisteme, este foarte bine cunoscut în Occident astăzi și este legat din punct de vedere etimologic de cuvântul francez joug - "jug", "povara" La Capitolul Religie aproximativ poate fi tradus ca "exercițiu" sau "disciplină spirituală" Acest termen este adesea folosit pentru a se referi la tot felul de exerciții, ritualuri și mortificare în cultele Indiei - studentul harnic devine yoghin În acest sens foarte larg, yoga este inseparabilă de doctrina oricărei secte indiene; dar într-un sens mai restrâns, este o școală specială care consideră exercițiul fizic drept principalul mijloc de obținere a mântuirii Yoga Sutrele lui Patanjali reprezintă textul de bază al acestei școli Tradiția atribuie această lucrare unui gramatic celebru care a trăit în secolul al II-lea î Hr î Hr î Hr , dar în forma lor actuală, Yoga Sutrele au fost compuse câteva secole mai târziu Conceptele metafizice ale școlii de yoga au fost la început foarte apropiate de cele ale Samkhya; diferența era că au introdus un agent divin în schema generală Zeul yoga, Ishvara, nu era un zeu creator, dar rolul lui era de a stimula ridicarea sufletului, care fusese în eternitate înainte de a deveni prizonierul materiei Zeul yoga seamănă astfel puternic cu Buddha Hinayana sau Tirthankara venerat de jainism A rămas inaccesibil fanilor săi, dar în ochii lor a fost un exemplu neprețuit În special, a fost exprimată prin silaba sacră "Om", căreia adepții yoga i-au atribuit o putere deosebită, crezând că deschide calea spre puritatea sublimă a sufletului și astfel promovează meditația Între timp, un fel de teism yoghin a început curând să se dezvolte, iar în cele mai recente texte ale școlii, personalitatea lui Dumnezeu nu diferă în mod semnificativ de conceptul corespunzător din alte învățături Dezvoltarea unui yoghin este alcătuită din opt etape, care amintesc de Calea în Octuple a mântuirii budiste, dar cu un scop practic Stăpânirea de sine (groapă) include respectarea celor cinci reguli de moralitate: non-violența, cultul adevărului, respectul pentru proprietatea altora, castitatea, lipsa lăcomiei sau a dorinței Practica (niyama) înseamnă a respecta în mod natural și regulat alte cinci reguli morale, care uneori se suprapun cu regulile din prima categorie: puritate, mulțumire, rigoare, studiul Vedelor și evlavie pentru Dumnezeu PARTEA A DOUA Civilizaţie Posturile (asana) reprezintă anumite posturi ale corpului care necesită practicarea unui antrenament progresiv și sunt considerate necesare pentru meditație Cea mai cunoscută este padmasana, sau poziția lotusului, în care este necesar să stai cu picioarele încrucișate și care în imagini este mai ales poza zeilor și înțelepților Controlul respirației (pranayama) Respirația este susținută și controlată în ritmuri neobișnuite, cărora li se atribuie o valoare deosebită atât din punct de vedere fizic, cât și spiritual Anestezia simțurilor (pratyahara) Yoghinul învață să ignore tot ceea ce este perceput de simțuri Concentrarea minții (dharana), care se realizează prin fixarea privirii pe un punct: vârful nasului, buricul, o imagine sau simbol sacru Meditație (dhyana) Toată puterea spiritului ar trebui să fie îndreptată către subiectul asupra căruia se concentrează yoghinul Meditație profundă (samadhi) Conștiința individului în acest moment se dizolvă temporar Yoga a fost uneori subiectul unor interpretări specifice și oarecum ambigue, în principal în unele dintre învățăturile tantrice din perioada medievală Metodele de devenire pe care tocmai le-am descris se numesc raja yoga ("yoga regală"), dar s-au dezvoltat și alte sisteme de yoga: mantra yoga ("yoga cu formulă magică"), care recomanda repetarea constantă a silabelor sau formulelor sacre în ordine a aduce conștiința în starea de dizolvare; hatha yoga ("yoga puterii"), care punea accent pe exercițiul fizic, practica acrobatică și antrenamentul unor posturi extrem de dificile și, uneori, recomanda relațiile sexuale ca mijloc de obținere a mântuirii; În cele din urmă, laya yoga ("yoga dizolvării"), care este adesea confundată cu hatha yoga, s-a bazat pe câteva concepte foarte străvechi de fiziologie și a jucat un rol important în formele de yoga practicate în țările occidentale Conform acestor concepte, canalul principal al corpului, numit sushumna, trece prin coloana vertebrală Pe el sunt înșirate șase "roți", chakre - puncte de concentrare a energiei psihice În interiorul craniului, în partea de sus a canalului sushumna, se află sahasrara - un centru puternic de psihic Capitolul Religie energie calică, reprezentată simbolic sub formă de lotus Mai jos, chiar în centru, în spatele gonadelor, se află kundalin, "puterea șarpelui", de obicei inactivă Exercițiile de yoga adecvate ar trebui să trezească kundalini, care, ridicându-se prin sushumna, depășește cele șase chakre ale forței psihice pentru a se conecta cu sahasrara de mai sus Prin trezirea și ascensiunea kundalini, yoghinul dobândește putere spirituală, prin legătura cu sahasrara primește mântuire Trezirea kundalinii oferă yoghinului cunoștințe supraumane și posibilități supraomenești; și pentru a obține mântuirea mai devreme, mulți yoghini s-au dedat cu sârguință în practica yoga O serie de oportunități pe care adepții yoga au reușit să le dezvolte rămân inexplicabile din punctul de vedere al medicinei europene Dar, cu toate acestea, ele nu pot fi considerate o simplă iluzie sau sugestie subiectivă; între timp, fundamentele fiziologice ale hatha yoga sau laya yoga sunt cu siguranță eronate: în corpul uman nu există kundalini, sushumna, sahasrara Fiziologia mistică a Indiei antice ar trebui studiată mai profund - nu numai de către indologi, ci și de către biologi și psihologi de profil larg, care ar putea fi capabili să descopere secretul yoghinilor Pentru orice ne gândim despre aceste concepte spirituale, este incontestabil faptul că maestrul yoghin este capabil să-și țină respirația fără rău pentru o lungă perioadă de timp, să-și regleze și să controleze bătăile inimii, să se abțină de la mâncare pentru o lungă perioadă de timp și, în ciuda unui existența strictă și slabă, însoțită de efort fizic, la care o persoană normală nu este capabilă să-i reziste, trăiește până la o vârstă foarte înaintată, păstrându-și pe deplin toate abilitățile Mimamsa, încă de la temelia sa, s-a diferențiat de alte școli ale hinduismului prin aceea că a căutat nu atât să obțină mântuire, cât să dea interpretare Scopul său principal este de a explica sensul Vedelor; deci este o continuare sau supravieţuire a brahmanismului Sutre ale lui Jaimini, datând probabil din secolul al II-lea î Hr î Hr e , sunt cea mai veche lucrare a acestei școli Ea a încercat să demonstreze că Vedele sunt o lucrare veșnică, autonomă în crearea sa, care servește ca o autoritate și să protejeze integritatea acestui mesaj de orice interpretare eronată Acest A Basham PARTEA A DOUA Civilizaţie scopul i-a forțat pe susținătorii școlii să exploreze logica, dialectica și semantica Vedelor, creând diverse lucrări Cel mai faimos interpret al lui Mimamsa, Shabarasvamin, care a trăit cel mai probabil în secolul al VI-lea, a căutat să pună bazele învățăturii religioase Abia în secolele al VII-lea și al VIII-lea școala a dezvoltat o doctrină holistică a condițiilor mântuirii, arătând că respectul pentru textele sacre și respectarea regulilor formulate în acestea sunt primii pași pe acest drum Pe vremea filozofului Kumarila, care a trăit în secolul al VIII-lea, Mimamsa a început să se amestece cu școala Vedanta Vedanta, numită și uttara-mimamsa, este cel mai important dintre cele șase sisteme, iar numeroasele tendințe spirituale pe care le-a dat naștere caracterizează cel mai viu gândirea hindusă modernă Textul principal al învățăturii este reprezentat de Brahma Sutra a lui Badarayana, care datează de la începutul erei noastre și este încă obiectul a numeroase comentarii Școala Vedanta este încă vie și activă în prezent, iar teologii mistici contemporani precum Vivekananda și Aurobindo Ghosha și filozofi precum Radhakrishnan au fost toți adepți ai Vedantismului Pentru a-și face raționamentul mistic și speculativ coerent și sistematizat, susținătorii Vedantei s-au bazat pe Upanishade Doctrina clasică a școlii este învățătura marelui filozof Shankara, un brahman shaivit din sudul Indiei (secolele VIII-IX), care a compilat comentarii voluminoase despre Brahma Sutra și despre principalele Upanishade A călătorit în toată India, propovăduindu-și învățăturile și a fondat o comunitate monahală hindusă Shankara era un brahman ortodox și, pentru el, toată literatura vedă era incontestabil adevărată și sacră Pentru a reconcilia paradoxurile și aparentele contradicții, a folosit formularea folosită anterior de budism, conform căreia există diferite niveluri de adevăr Din punctul de vedere al adevărului obișnuit, lumea este o creație a lui Brahma, existând conform unui proces secvenţial, precum cel arătat de școala Samkhya, de la care Shankara împrumută teoria celor trei guna Dar la un nivel superior al adevărului, lumea fenomenelor în ansamblu - inclusiv zeii înșiși - este ireală: lumea este Maya - o iluzie, un vis, un miraj, o ficțiune Prin urmare, singura și indivizibilă realitate se dovedește a fi Brahman - Sufletul lumii în Upanisha Capitolul Religie dah cu care sufletul individual trebuie să se unească Prin urmare, ca și în Upanishad-uri, doar prin meditație se poate ajunge la recunoașterea acestei identități, care face posibilă atingerea mântuirii Într-adevăr, nu există un dezacord semnificativ între Brahmanul din Shankara și Vidul sau Nirvana lui Mahayana, iar acest lucru a fost evident pentru oponenții învățăturii, care i-au reproșat credințele sale budiste ascunse Valoarea operei lui Shankara este determinată de forța și rafinamentul dialecticii sale Folosind argumente logice stricte și - trebuie să recunoaștem - interpretând schematic-alegoric diverse fragmente ale Upanishad-urilor, el a reușit să elaboreze pe baza textelor lor extrem de contradictorii un sistem coerent, care, în ciuda criticilor neîncetate, reprezintă și astăzi fundamentul spiritualitatea religioasă a hinduismului intelectual Învățăturile lui Shankara sunt adesea denumite advaita (non-dualitate sau monism) sau kevaladvaita (monism rigid) Teism și evlavie Secta Bhagavata, sau închinătorii lui Vasudeva, care se îmbină cu imaginile lui Vishnu și Krishna, a avut numeroși adepți cel puțin din secolul I î Hr î Hr e Puțin mai târziu, a apărut secta Pashupata - adepți ai lui Pashupati, adică Shiva Istoria timpurie a acestor secte rămâne aproape necunoscută, dar probabil că erau mișcări sectare pentru care evlavia religioasă era mai lăudabilă decât săvârșirea sacrificiilor Celebra școală a vaishnaviților, numită pancha-ratra ("cinci nopți" - o expresie al cărei sens real rămâne neclar), a dat mitologiei lui Vasudeva-Krishna un fundament cosmologic, considerând pe zeu și asemănarea lui ca manifestări ale unei forțe creatoare universale Din această zeitate personală și în cele din urmă unică, identificată cu Vishnu, s-a format de-a lungul timpului imaginea lui Sankarsha-na (un alt nume pentru Balarama, fratele lui Krishna), cu care a fost identificat prakriti, materia originară Din unirea lor s-a născut Pradyumna, fiul lui Krishna, asemănat cu inteligența sau PARTEA A DOUA Civilizaţie manas; apoi s-a născut Aniruddha, nepotul lui Krishna, care posedă o conștiință perfectă (ahankara) Abia atunci a început acțiunea celor trei guna și a apărut Brahma, demiurgul În sistemul pancaratra, Sankarshana, Pradyumna și Aniruddha nu sunt doar aspecte ale naturii divine, ci zei adevărați, în conformitate cu conceptul bhagavata timpurie Astfel, Dumnezeu ar putea fi unul și în același timp multiplu Iar punctul aici nu este în diferite niveluri de adevăr, ca în sistemul lui Shankara, ci într-un paradox divin și etern Sufletul este una cu Dumnezeu, dar în același timp este individualizat Când atinge pe deplin mântuirea, ea mai are suficientă conștiință pentru a experimenta bucuria de nedescris de a se contopi cu zeitatea Doctrina pancharatra a emanației (vyuha) s-a dezvoltat probabil în Kashmir, unde se spune că au fost compuse primele texte ale școlii; dar s-a răspândit rapid în regiunea tamilă, unde în acest moment s-a înregistrat o creștere semnificativă a evlaviei religioase Pietatea (bhakti) primelor bhagavatas, așa cum apare în textul Bhagavad Gita, este exprimată cu reținere și respect Acești închinători mai puțin spirituali, fără îndoială, l-au reprezentat pe Dumnezeu nu ca o prezență interioară activă constantă, ci ca un rege puternic în fața căruia se prosternează Acesta este spiritul general al Bhagavad Gita Când Krishna apare în forma sa exaltată de zeu, Arjuna, plin de groază, cade la pământ la vederea splendorii orbitoare a înfățișării divine Desigur, zeul declară că trăiește în inima fiecărei ființe, că îi salvează pe cei care i se închină din fluxul renașterii și că toți îi sunt la fel de dragi; dar el este totuși mult mai mult un zeu transcendent decât imanent Arjuna compară relația sa cu Krishna cu cea a doi prieteni, un fiu cu tatăl său, un iubit cu iubitul său; dar tremură înaintea apariției divine a lui Krishna Poate că această nouă formă de evlavie care a apărut în Evul Mediu a fost influențată de budism, deoarece conceptul de bodhisattva, privind tot ce-l înconjoară cu milă și dragoste și străduindu-se să-i ajute pe toată lumea, este probabil anterior unor concepte similare din hinduism Dar această nouă formă de închinare Capitolul Religie Știrea apare mai întâi în țara tamililor Este întâlnit pentru prima dată într-o poezie remarcabilă (dedicată zeului Murugan) din colecția Zece Cântece, datând, desigur, mai devreme de secolul al VII-lea î Hr Acest nou concept de divinitate constă în ideea unui zeu care are mare dragoste pentru oameni și față de care credinciosul poate arăta dragoste reciprocă Acest sentiment va fi pe deplin exprimat în această perioadă în imnurile Tamil ale Nayanars și Alwars, care au devenit una dintre cele mai semnificative contribuții ale Indiei la literatura religioasă mondială Pietatea scriitorilor de imnuri tamili încetează să mai fie o reverență respectuoasă pentru o divinitate exaltată și capătă caracterul unei iubiri entuziaste îndreptate către o personalitate divină imanentă Iubirea pentru Dumnezeu se reflectă și în iubirea pe care credinciosul o exprimă tuturor celor din jur Cuvântul tamil "anbu" capătă astfel un ton emoțional care îl face mai aproape de conceptul de iubire creștină decât de termenii echivalenti sanscriti Pe de altă parte, în cultul tamil există adesea o conștiință profundă a păcatului (practic absentă în textele ariene din aceeași perioadă), care amintește de spiritul imnurilor vedice adresate lui Varuna Acest devotament pasional a devenit în cele din urmă unul dintre semnele distinctive ale sentimentului religios în întreaga țară tamilă Marele Shankara însuși, un apărător sever al doctrinei pure a mântuirii prin cunoaștere, era în același timp cunoscut ca autor al mai multor poezii în sanscrită, remarcabile tocmai pentru spiritul bhakti pe care îl exprimă A rămas doar să dezvoltăm acest nou concept de evlavie într-o formă în concordanță cu învățăturile Upanishad-urilor Câteva generații de teologi, succesorii lui Shankara, s-au angajat în această sarcină Cel mai faimos dintre ei a fost Ramanuja ( sau - ), un brahman care a predat la marele templu din Srirangam La fel ca și Shankara, și-a răspândit învățătura în diferite regiuni ale Indiei, bazându-se pe cele mai vechi surse Textele Brahma Sutra, Bhagavad Gita și Upanishad-urilor au devenit baza comentariilor sale Conceptul lui Ramanuja se baza pe sistemul pancharatra, dar punctul lui de vedere era oarecum diferit El a recunoscut utilitatea practicii religioase, PARTEA A DOUA Civilizaţie crezând, totuși, că sunt de așteptat doar rezultate limitate de la aceasta; și deși, pe de altă parte, el admiră persuasivitatea învățăturii lui Shankara despre mântuirea prin cunoaștere, el declară că cei care au atins mântuirea pe această cale vor experimenta o stare de beatitudine la un nivel inferior Cel mai bun mod de a obține mântuirea este prin practicarea devotamentului profund, iar bhakti yoga este cel mai de preferat Era vorba despre venerarea lui Vishnu, ajungând la o asemenea intensitate încât credinciosul era conștient de dependența lui completă de Dumnezeu, o părticică neglijabilă din care era O altă cale care duce la mântuire este prapat-you, renunțarea totală la sine egoist: credinciosul și-a pus sufletul în mâinile lui Dumnezeu, bizuindu-se în întregime pe bunăvoința sa în așteptarea milei sale Zeul lui Ramanuja era individualizat și plin de dragoste pentru tot ce crea el El avea chiar putere asupra legii inevitabile a karmei, salvând de ea păcătoșii pocăiți Spre deosebire de Sufletul impersonal al lumii lui Shankara - care s-a dedat într-un fel de joc (lila) în lumea iluziei pure, zeul Ramanuja avea nevoie de iubirea reciprocă a unei persoane Ramanuja a interpretat cuvintele lui Krishna, distorsionându-le oarecum sensul: "Cred că o persoană inteligentă este într-adevăr o parte din mine", implicând că dacă o persoană nu poate trăi fără Dumnezeu, atunci Dumnezeu însuși are nevoie de el Sufletul individual, pe care Dumnezeu l-a format din ființa sa pură, se întoarce la creatorul său pentru a locui în el pentru totdeauna, dar este diferit de el și trebuie să rămână așa Ea împărtășește atotștiința și bucuria pură a naturii divine, iar răul nu o poate atinge și nu încetează să fie conștientă de propria ei personalitate, pentru că este veșnică, deoarece este parte a lui Dumnezeu și ar înceta să mai existe dacă și-a pierdut conștiința de sine Ea este una cu Dumnezeu și totuși separată Prin urmare, sistemul filozofic al lui Ramanuja a fost numit vishishta advaita, sau monism moderat Ramanuja nu a fost un metafizician la fel de strălucit ca Shankara, dar hinduismul îi datorează poate mai mult decât predecesorul său În secolele de după moartea sa, aceste idei s-au răspândit în toată India și au influențat majoritatea sectelor bhakti de mai târziu Învățăturile lui Ramanuja au fost dezvoltate de numeroși teologi: în țara tamilă, două științifice diferite Capitolul Religie bord Școala nordică credea că mântuirea poate fi obținută doar "după exemplul maimuței": credinciosul trebuie să o caute cu insistență, așa cum puiul de maimuță se lipește de spatele mamei sale Școala din sud a susținut că mântuirea poate fi obținută "urmând exemplul unei pisici": la fel cum o pisică își poartă puiul de gât, așa Dumnezeu salvează pe cine dorește fără a cere ajutor Madhva, un gânditor care a trăit în secolul al XIII-lea, a dezvoltat conceptul de Ramanuja într-o direcție destul de neașteptată Acest teolog din Karnataka s-a îndepărtat complet de învățătura Upanishad-urilor, conform căreia sufletul uman este legat inseparabil de personalitatea divină, pentru a dezvolta o teorie dualistă El credea că orientarea monistă a unor locuri din textele sacre avea doar un sens metaforic și a susținut că Vishnu, sufletul și materia individuală, sunt entități eterne și complet separate Vishnu are putere absolută atât asupra materiei, cât și asupra poziției sufletului, a cărui mântuire depinde în întregime de harul său Acest har este acordat numai celor care au respectat cu strictețe legea morală Sufletele rele sunt sortite osândirii eterne, prezentate ca despărțirea finală de Dumnezeu, în timp ce sufletele nedemne se confruntă cu un proces nesfârșit de reîncarnări Rolul important atribuit zeului vântului, Vayu, ca fiu al lui Vishnu și reprezentantul său activ în lume, este una dintre cele mai interesante trăsături ale conceptului teologic Madhva Asemănarea dintre sistemul Madhva și conceptele de creștinism pare atât de evidentă încât aproape sigur se poate vorbi de o influență creștină, poate prin medierea comunităților siriene din Kerala Cei mai izbitori analogi sunt separarea foarte clară dintre Dumnezeu și suflet, teoria damnării eterne și rolul special atribuit lui Vayu În poveștile legendare despre viața lui Madhva sunt menționate miracole, împrumutate fără îndoială din textele Evangheliilor: în copilărie el câștigă avantajul într-o dispută teologică cu brahmanii templului; când decide să se dedice ascezei, un glas din cer proclamă sensul viitor al misiunii sale; cu câteva pumni de mâncare hrănește mulțimi întregi; în cele din urmă, se plimbă pe apă și calmează oceanul furibund cu privirea PARTEA A DOUA Civilizaţie Shaivismul a dezvoltat, de asemenea, o teorie în concordanță cu evlavia scriitorilor de imnuri Primele texte religioase ale pashupata și ale altor secte shaivite, scrise în sanscrită și numite Agamas, au fost completate și înlocuite cu texte tamile, continuând în mare măsură conceptele antice, dar impregnate de evlavia profundă a nayanarilor Cartea Sfântă Saiva Siddhanta constă din paisprezece astfel de texte scrise înainte de secolul al XIV-lea; a avut o influență semnificativă asupra întregii literaturi religioase din sudul Indiei Shaivismul tamil afirmă existența reală a trei categorii eterne: zeu (pati, "domn"), suflet (pașa, literalmente "animale") și materie (pașa, "conexiune") Mântuirea trebuie să perpetueze unirea sufletului și divinității fără a le amesteca Shaivismul tamil, cu punctul său de vedere dualist, a mers mult mai departe decât monismul moderat al lui Ramanuja, un adorator al lui Vishnu Eliberarea imaginii lui Shiva de un caracter imoral, grosolănie și dispoziție schimbătoare este una dintre trăsăturile sale esențiale În calitatea sa de distribuitor al karmei, Shiva este dreptate pură, iar această dreptate în sine este doar un aspect al dragostei sale pentru creaturile sale El este întotdeauna gata să răspundă la apelurile lor către el, iar această favoare a lui nu depinde de forma cultului care i se trimite Shaivismul tamil a fost, fără îndoială, mai aproape de monoteismul complet decât orice altă învățătură a hinduismului O altă școală șaivita a apărut în Kashmir A fost numită trika, sau triade, deoarece canoanele sale sunt reprezentate de trei cărți Spre deosebire de Tamil Shaiva Siddhanta, această școală a fost monistă și, ca și Shankara, a afirmat irealitatea lumii fenomenelor, care, conform conceptului său, exista doar pentru că sufletul nu era capabil să-și recunoască propria natură adevărată Potrivit școlii de șmecherie, mântuirea ar trebui gândită ca un fel de înțelegere sau recunoaștere bruscă Cel mai faimos autor al acestei școli este Abhinava Gupta, un teolog și poet strălucit care a trăit în secolul al X-lea A treia sectă Shaivite, Lingayats, sau Virashaiva, a fost fondată de Basava, un ministru al regelui Bijala Kalakuri, care a uzurpat tronul Chalukyasului în Kalyani în Această sectă merită mai degrabă menționată pentru particularitatea practicii religioase Capitolul Religie ki şi pentru conceptul său social decât pentru învăţătura sa teologică, caracterizată printr-un monism moderat şi nu foarte original Basawa s-a opus închinării imaginilor Lingayats au recunoscut un singur simbol sacru - lingam-ul lui Shiva, o figurină în miniatură pe care toată lumea trebuia să o poarte cu ei în orice moment Basava a negat importanța fundamentală a Vedelor și superioritatea clasei brahmane El a fondat o nouă comunitate de călugări, Jangams Respingând toată valoarea practicii pelerinajului și jertfei, el a proclamat egalitatea deplină a tuturor credincioșilor, chiar și femeilor, care au primit dreptul după moartea soțului lor de a se căsători din nou Printre alte practici brahminice pe care Basava a denunțat a fost incinerarea, și chiar și astăzi adepții acestei secte sunt de obicei îngropați Lingayats încă păstrează o oarecare originalitate, deși s-au apropiat deja destul de mult de teoria ortodoxă Dacă școala Madhva a împrumutat unele dintre elementele sale din creștinism, Basava pare să fi luat unele dintre ideile sale din islam În Karnataka și în regiunea Hyderabad au încă grupuri semnificative de adepți Majoritatea canoanelor lor sunt scrise în kannar și telugu Rituri și ceremonii hinduse În timp ce sacrificiul (yajna) a fost un ritual fundamental al religiei vedice, puja sau închinarea este principalul ritual al hinduismului Practic, acest cult este adresat zeului, reprezentat simbolic printr-o statuie (archa), care, după ce a fost sfințită prin riturile potrivite, devine, ca să spunem așa, "receptaculul" divinității În fiecare dimineață, în marile temple, ea este trezită în mod ceremonial de sunetele de clopoței și de scoici; se spală, se usucă și apoi se îmbracă I se aduc flori, se împodobesc ghirlande cu ea, se aprind lămpi și tămâie în cinstea ei I se aduce mâncare, în principal orez și fructe, cea mai subtilă natură a cărora ea le consumă, lăsând partea mai materială adepților ei sau săracilor În majoritatea templelor, zeul se culcă noaptea, unde i se alătură soția sau amantele sale În cel mai sacru PARTEA A DOUA Civilizaţie în lăcaşurile de cult este vânturat de slujitori şi, după obiceiul străvechilor curţi regale, este întreţinut de dansatori De sărbători, zeul este purtat solemn pe străzile orașului pe un car magnific, care este adesea tras de adepții înșiși; în spatele lui, pe carele lor, urmează zei minori, mulțimi de muzicieni, dansatori și purtători ai unui fan de cozi de iac (kauri) Primele altare au fost probabil din lemn În timpul religiei vedice, templele nu au jucat niciun rol, iar urmele descoperite de săpăturile arheologice datează de la începutul erei noastre sau mai târziu Din perioada Gupta, templele au apărut peste tot în India În centrul templului se află un altar - reședința sacră a zeului Un iaz sau o scară care duce la un râu care curge lângă templu făcea posibilă efectuarea de abluții, care joacă un rol important în cult; astăzi ele formează o parte esențială a ritualului Templul putea avea și o sală mare de ședințe, unde episoade din lucrări epice, Purana sau alte texte religioase, cu excepția Vedelor, erau spuse celor care doreau În templu fac parte și celule destinate pelerinilor, spații administrative și diverse spații auxiliare, uneori destinate organizării asistenței sociale Sacrificiile de animale în forma în care au fost efectuate în ritualul vedic au dispărut în timp Într-adevăr, sub influența ascezei și a bhakti, conceptul de sacrificiu s-a schimbat, iar în Evul Mediu a apărut o nouă formă de sacrificiu În templele dedicate lui Vishnu, ofrandele erau neapărat vegetariene; dar câteva secte shaivite și numeroși adepți ai lui Durga au păstrat practica sacrificiului de animale Aceștia din urmă, în principal bivoli, capre și cocoși, au fost decapitați cel mai adesea, în timp ce conform ritualului vedic au fost sugrumați Au fost găsite și urme de sacrificii umane, uneori asociate cu ritul punerii temeliei Anterior, aceste victime erau cel mai adesea condamnați furnizați de autorități Unele texte menționează și fete care au fost alese pentru a fi sacrificate zeității Sacrificiile voluntare sau diferitele forme de sinucidere religioasă au devenit o practică Capitolul Religie vatsya în Evul Mediu, în special în Deccan S-au găsit numeroase mărturii și înregistrări în onoarea eroilor care, în numele victoriei prințului lor, s-au aruncat din coloane înalte, le-au tăiat gâtul sau s-au repezit în apele râurilor sacre Ritul funerar al sati, în care o soție evlavioasă ardea pe rugul funerar al soțului ei, era, de asemenea, o formă de sinucidere religioasă De foarte multe ori sectarismul a fost asociat cu cultul zeităților feminine Asemenea secte sunt uneori numite tantrice (conform cărților lor sacre - tantre) sau tactice, deoarece adorau shakti - energia personificată a lui Dumnezeu, sau "secte ale mâinii stângi", deoarece zeița se află la stânga lui Dumnezeu, ea soție Potrivit acestor secte, riturile și ceremoniile obișnuite ale hinduismului, având o anumită eficacitate, sunt destinate masei credincioșilor; dar adevărații adepți, trecând printr-un rit lung de inițiere, au dus la îndeplinire alte forme de cult, a căror eficacitate li se părea incomparabil mai mare și care semăna foarte mult cu cultele sectelor budiste din Vajrayana Riturile tantrismului permiteau ruperea tabuurilor hinduse și diferă prin tipul de ritual Potrivit uneia dintre cele mai caracteristice, inițiații se adunau noaptea în grupuri mici într-un templu, sau într-o proprietate privată, sau adesea la un loc de incinerare acoperit cu resturi carbonizate Membrii grupului s-au așezat de-a lungul liniei unui cerc magic (yantra, mandala) desenat pe pământ Brahmanii și cei de neatins puteau sta împreună în acest cerc, deoarece în timpul ceremoniei orice distincție de castă era ștearsă, iar cei prezenți nu se temeau să se pângărească prin contactul cu membrii claselor inferioare După ritualul obișnuit de seară, care consta în ofrande de ispășire, și după alte ceremonii, publicul trebuia să îndeplinească ritul celor cinci "m" (pancha-makara): mandya, absorbția băuturilor alcoolice; mama - carne; matsya - pește; mudra, interpretarea unor gesturi simbolice, care erau folosite și în dansuri și spectacole dramatice indiene, dar aici erau însoțite de consumul de boabe prăjite și, în final, maithuna, copulație Ceremonia s-a încheiat cu venerarea celor cinci elemente, cărora le corespundea mistic pancha-makara În unele secte tantrice, ultimul rit al lui Pancha Makara a implicat PARTEA A DOUA Civilizaţie copulație reală cu orice partener, în timp ce în alte secte participanții la acțiune făceau parte dintr-un cerc în societatea soțiilor legale În alte grupuri, aceste ritualuri, considerate reprobabile de religia ortodoxă, erau îndeplinite simbolic "Masele negre" ale sectelor tantrice, budiste și hinduse, au devenit foarte populare la sfârșitul perioadei medievale în partea de est a subcontinentului Aceste ritualuri nu au dispărut complet, deși se desfășoară astăzi în secret, iar având în vedere dezvoltarea unor tendințe mai raționaliste și puritane, se poate spune că importanța sectelor tantrice indiene a scăzut Morala hinduismului Cele trei scopuri ale existenței: dharma ("lege"), artha ("expediency") și kama ("plăcere") - stau la baza textelor hinduse despre etică sau morală, precum și recunoașterea faptului că îndatoririle și regulile morale a unei persoane depind de vârsta și statutul său social Dacă un ascet trebuie să se străduiască în primul rând să renunțe la binecuvântările acestei lumi, atunci o persoană obișnuită trebuie să combine armonios îndeplinirea datoriei religioase, făcând propriile afaceri și primind plăceri materiale Pentru ochiul occidental, atitudinile morale ale hinduismului - mai ales în comparație cu marile schimbări care au avut loc în epoca modernă - pot părea a fi un amestec destul de anacronic de rațiune și tabu Această etică acordă o mare importanță unor virtuți precum ospitalitatea, milostivirea, onestitatea, dar, desigur, apreciază la fel de mult evlavia și diversele activități religioase care decurg din aceasta: respectarea regulilor de cult, pelerinaj, obligația de a sprijini brahmanii și sacre vaci Respectarea tabuului în tratarea celor de neatins sau în consumul de alimente interzise (nu numai carne, ci orice aliment atins de persoanele din casta inferioară) este la egalitate cu regulile obișnuite de decență și autocontrol, cu toate acestea, în orice moment , au recunoscut cei mai luminați profesori, că bunele intenții interioare sunt mai lăudabile decât practica exterioară Capitolul Religie Majoritatea textelor recomandă să dai dovadă de bunătate și toleranță autentică în relațiile unul cu celălalt Doctrina non-violenței a influențat în mod cuprinzător modul de viață al hindușilor, impunând interdicția de a răni animalele Toate scrierile hinduse despre moralitate propovăduiesc milă, iertare și părtășie; dar, cu excepția milosteniei, caritatea activă apare acolo aparent într-o măsură mai mică decât în alte sisteme etice, deși lista virtuților conține adesea "dorința de a asigura bunăstarea tuturor ființelor vii" Una dintre caracteristicile majorității textelor sacre tamile este gravitația către moralitatea iubirii și a iertării Dacă, în general, morala hindusă proclamă bunătate și toleranță, nu este o moralitate egalitară și se bazează pe nevoia de a împărți societatea în grupuri ierarhice care diferă unele de altele ca statut și funcții Relațiile unui bărbat cu toți cei care sunt social sub el sunt în mod natural foarte diferite de cele pe care le întreține cu cei care sunt deasupra lui Normele de comportament depind de casta căreia îi aparține credinciosul Recitarea versetelor sacre ale Vedelor, care este virtutea unui brahman, va fi un păcat pentru o sudră, dar acesta din urmă poate face liber ceea ce este interzis unui brahman, de exemplu, să bea alcool În același mod, un copil, un discipol, un proprietar, un ascet au propriile lor reguli speciale de conduită Cu excepția câtorva principii de bază comune tuturor treptelor scării sociale, nu există un set de reguli morale obligatorii pentru toată lumea Fiecare grup are propriile reguli specifice de conduită, iar între aceste norme pot fi observate diferențe foarte semnificative Numai din această poziție particulară se poate evalua cel mai faimos text socio-etic al Indiei antice - Bhagavad Gita Această lucrare, importantă din punct de vedere teologic și religios, are o valoare etică foarte mare Pe carul său de război, eroul Arjuna așteaptă începutul bătăliei În rândurile adversarilor se află vechii săi prieteni, părinți și profesori - oameni pe care i-a cunoscut toată viața și pe care i-a iubit Convingerea în dreptatea cauzei sale nu îi uşurează grijile şi crede că nu va putea lupta cu cei care îi sunt dragi Se îndreaptă către prietenul său Krishna, care PARTEA A DOUA Civilizaţie a luat locul șoferului său și îi cere sfatul Krishna începe să explice că moartea fizică nu implică moartea sufletului și este un eveniment relativ neimportant Apoi, el indică cum ar trebui luată în considerare activitatea umană O cale bună nu este neapărat liniștea unui înțelept care caută mântuirea în meditație, pentru că este imposibil și inutil să te abții de la orice lucrare Dumnezeu însuși este constant activ, iar omul ar trebui să încerce să fie activ, dar fără atașament, fără pasiune și fără ambiție El trebuie să îndeplinească funcția care îi este încredințată în societatea din care face parte, lucrând pentru slava mai mare a lui Dumnezeu Învățătura Bhagavad Gita poate fi redusă la o maximă foarte simplă: "Principalul lucru este să faci ceea ce trebuie, fără să-ți faci griji pentru rezultate" Într-o societate organizată, fiecare individ are un rol de jucat, iar fiecărei împrejurări i se prescrie o acțiune justificată intern; din punctul de vedere al autorului Bhagavad Gita, aceste acțiuni sunt în conformitate cu legea și tradițiile sacre ale clanului și clasei sociale Calea corectă ar trebui aleasă în funcție de circumstanțe, și nu de interese sau sentimente personale Astfel, o persoană îl slujește pe Dumnezeu și se apropie de el dacă aderă la acest ideal În mod evident, morala rigidă a Gitei protejează valoarea ordinii stabilite de atacurile reformatorilor și necredincioșilor Principala virtute a unui brahmana este înțelepciunea, un războinic este curajul, un vaishya este o muncă pricepută, iar o sudra este serviciul; îndeplinind cu sârguință funcția castei sale cât mai bine, spre slava lui Dumnezeu și fără aspirații ambițioase, o persoană va obține mântuirea, indiferent de poziția sa socială Dar în spatele acestor instrucțiuni se afla o asemenea pasiune a marelui poet religios, care a depășit cadrul îngust al legii sociale și religioase a vremii sale Drept urmare, din epoca Gupta și până în zilele noastre, această carte inspirată a influențat conștiința popoarelor din India timp de secole, mai ales în secolul al XX-lea sub Mahatma Gandhi Musulmanii, creștinii, precum și hindușii înșiși, au admirat această capodopera a literaturii sacre, care a avut un impact extrem de important asupra hinduismului Capitolul CUNOȘTINȚE ȘTIINȚIFICE În capitolul anterior am menționat tehnicile folosite de artizani și țărani în India antică Progresele realizate în aceste domenii, chiar dacă au fost mai semnificative decât realizări similare din Orientul Apropiat antic, arată că civilizația hindusă, contrar credinței foarte populare, nu a reușit doar în sfera filozofiei religioase Ea a adus o mare contribuție la dezvoltarea științei Lui îi datorăm sistemul de numerotare din zece cifre, multe realizări importante în astronomie și începuturile acelei științe matematice numite algebră Pe de altă parte, până la sfârșitul perioadei pe care o avem în vedere, cunoștințele practice pe care le dețineau indienii în domeniul medicinei și chirurgiei, aparent, erau mai mari decât cele ale altor civilizații contemporane Hindușii i-au depășit cu mult pe greci în domeniul observațiilor astronomice precise, precum și în domeniul matematicii și logicii, datorită dezvoltărilor propriilor oameni de știință Cu toate acestea, metodele și abilitățile lor erau departe de cele pe care le folosim astăzi pentru cercetarea științifică Nu a existat o cooperare strânsă între teorie și experiență, care este caracteristică așa-numitelor științe experimentale Uneori, chiar și anumite succese practice, de exemplu, în activitățile chirurgilor și medicilor, au fost obținute în ciuda, și nu datorită cunoștințelor lor teoretice În schimb, unele teorii au apărut aproape fără nicio observație sau experimentare Acestea sunt "previziunile" structurii atomiste PARTEA A DOUA Civilizaţie lume, uimitoare din punctul de vedere al științei moderne, care erau exclusiv rodul logicii și intuiției Aceasta este doctrina jaină a existenței formelor microscopice de viață în sol, apă și aer, care a fost dezvoltată intuitiv pe baza celei mai simple idei că tot ceea ce se mișcă, crește sau acționează cumva trebuie să fie viu Excepție este lingvistica, realizările în care au corespuns dezvoltării unei metodologii semnificative Gramatica lui Panini, cea mai completă care a fost produsă oriunde în lume înainte de sfârșitul secolului al XVIII-lea, și sistemul fonetic pe care îl folosește, mărturisesc lunga tradiție gramaticală pe care predecesorii lui Panini și el însuși au creat-o Cosmologie și geografie Universul "Vedelor" era foarte simplu: dedesubt - Pământul, plat și rotund, deasupra - firmamentul, de-a lungul căruia se mișcă Soarele, Luna și stelele Între ele se află spațiul aerian (anta-ricksha) unde sunt păsările, norii și semizeii Această idee despre lume a devenit mai complicată odată cu dezvoltarea gândirii religioase Explicațiile prezentate pentru originea și evoluția lumii nu au avut nimic de-a face cu știința Dar toate religiile Indiei au adoptat unele concepte cosmologice care sunt fundamentale pentru conștiința indiană Ele erau izbitor de diferite de ideile semitice care aveau să influențeze multă vreme gândirea occidentală: lumea este foarte veche, se află într-un proces nesfârșit de evoluții și declinuri ciclice succesive; există și alte lumi în afară de a noastră Hindușii credeau că lumea are forma unui ou, Brahmanda sau oul lui Brahma și era împărțită în douăzeci și una de centuri: Pământul este a șaptea de sus Deasupra pământului, șase ceruri se ridică unul deasupra celuilalt, corespunzând gradelor crescânde de beatitudine și neconectate cu planetele, ca la greci Sub pământ se afla patala, sau lumea inferioară, care cuprindea șapte niveluri Locuința Nagailor și a altor creaturi mitice, nu era în niciun caz considerat un loc neplăcut Sub patala era purgatoriul - naraka, de asemenea împărțit în șapte cercuri Capitolul cunoștințe științifice gov, unul este mai rău decât celălalt, pentru că era un loc de pedeapsă a sufletelor Lumea era suspendată în spațiul liber și probabil izolată de alte lumi Schema cosmologică budistă și jainească diferă de cea prezentată tocmai în multe privințe, dar în cele din urmă s-a bazat pe același concept Ambii au susținut că Pământul este plat, dar la începutul erei noastre, astronomii au recunoscut eroarea acestei idei și, deși a continuat să prevaleze în subiectele religioase, mințile iluminate știau că Pământul are forma unei sferă S-au făcut unele calcule cu privire la dimensiunea sa, cea mai recunoscută a fost vederea lui Brahmagupta (secolul al VII-lea d Hr ), conform căreia circumferința pământului a fost estimată la de yojana - un yojana era egal cu aproximativ , km Această cifră nu este atât de departe de adevăr și este una dintre cele mai exacte care au fost stabilite de astronomii antichității Acest mic Pământ sferic, potrivit astronomilor, nu i-a mulțumit pe teologi, iar literatura religioasă de mai târziu a descris în continuare planeta noastră ca pe un disc plat mare Muntele Meru s-a ridicat în centru, în jurul căruia se învârteau soarele, luna și stelele Meru era înconjurat de patru continente (dvipa), despărțit de muntele central de oceane și numit după acei copaci mari care creșteau pe coasta îndreptată spre munte Pe continentul sudic unde locuiau oamenii, arborele tipic era jambu, așa că se numea Jambudvipa Partea de sud a acestui continent, separată de celelalte de Himalaya, era "țara fiilor lui Bharata" (Bharata-varsha) sau India Numai Bharatavarsha avea o lățime de de yojani, în timp ce întregul continent Jambudvipa avea sau, conform unor surse, de yojani Alte elemente, nu mai puțin fantastice, i s-au adăugat acestei geografii fabuloase Jambudvipa este descrisă în Puranas ca un inel care înconjoară Muntele Meru și separat de continentul vecin Plakshadvipa de un ocean de sare! Aceasta, la rândul său, a înconjurat Jambudvipa și așa mai departe până la ultimul, al șaptelea continent: fiecare dintre ele era rotund și separat de celălalt de un ocean de substanță - sare, melasă, vin, ghee, lapte, caș și apă pură Aceasta este o descriere a lumii, uimitoare PARTEA A DOUA Civilizaţie mai mult prin forța imaginației decât prin certitudine, a fost admis în mod tacit de teologii indieni, dar astronomii nu s-au putut abține să nu ia socoteală cu el și l-au adaptat la modelul lor de Pământ sferic, făcând din Mera axa globului și împărțindu-i suprafața în șapte continente Oceanele de petrol și mările de melasă au împiedicat dezvoltarea adevăratei științe geografice Cele șapte continente sunt absolut imposibil de corelat cu zone reale ale suprafeței pământului - indiferent cât de mult ar încerca unii istorici moderni să le identifice cu regiuni din Asia Doar Alexandria, cunoscută din primele secole ale erei noastre, și vagi indicii ale orașului Romaka (Constantinopol) găsite în lucrări astronomice sunt de încredere Dar vorbim de cunoștințe practice care nu au implicat nicio cercetare din partea oamenilor de știință Astronomie și calendar Una dintre primele surse care au ajuns la noi, oferindu-ne informații despre cunoștințele astronomice din India antică, este Jyotisha Vedanga Această lucrare, creată cu siguranță în jurul anului î Hr e , aparține acelei literaturi didactice, unde sunt prezentate cunoștințele vedice aplicate Vorbim aici despre astronomia primitivă, al cărei scop principal era stabilirea datelor sacrificiilor regulate Harta cerească a fost desenată folosind diferitele poziții ale Lunii, nakshatra, literalmente "case lunare", în raport cu stelele fixe, bine cunoscute încă din epoca Rig Veda Această poziție se schimbă conform unui ciclu care durează aproximativ douăzeci și șapte de zile solare și șapte ore și patruzeci și cinci de minute, iar cerul a fost împărțit în douăzeci și șapte de regiuni purtând numele constelațiilor eclipticii - orbita probabilă a Soarelui , în raport cu care Luna trece de fiecare dată când ciclul său Ulterior, luna sideral s-a prelungit la opt ore dincolo de cele douăzeci și șapte de zile solare, iar astronomii au adăugat o a douăzeci și opta, intermediară, na-kshatra pentru a corecta eroarea Capitolul cunoștințe științifice Se pretinde că astronomia indiană a fost la un moment dat sub influența mesopotamiană, dar acest lucru nu a fost stabilit cu siguranță Dar influența astronomiei grecești și romane, dimpotrivă, a fost dovedită și, aparent, a avut loc în primele secole ale erei noastre Mulți termeni greci din domeniul astronomiei și-au făcut loc într-adevăr în sanscrită și mai târziu în limbile indiene Cinci sisteme astronomice, siddhanta, erau cunoscute în secolul al VI-lea datorită astronomului Varahamihira: unul se numea "Romaka-siddhanta", celălalt - "Paulisha-siddhanta"; numele acestuia din urmă poate fi interpretat ca un nume distorsionat al astronomului clasic Paul din Alexandria India a împrumutat din astronomia occidentală semnele zodiacului, săptămâna de șapte zile, ora și multe alte concepte Ea a adoptat, de asemenea, utilizarea astronomiei în scopul divinației În epoca Gupta, vechile metode de divinație au fost abandonate în favoarea astrologiei Dar dezvoltarea pe care a primit-o atunci astronomia în India se datorează și mai mult aplicării realizărilor pe care le-au obținut matematicienii indieni Datorită acestor realizări, astronomii indieni au reușit să-i depășească pe greci în scurt timp În secolul al VII-lea astronomul sirian Sever Sebokht a apreciat astronomia și matematica indiană, iar califii din Bagdad au angajat astronomi indieni Prin intermediul arabilor, cunoștințele indiene au ajuns în Europa Dezvoltarea astronomiei în India, ca și în alte civilizații ale antichității, a fost limitată de lipsa telescoapelor, dar metodele de observare au făcut posibilă efectuarea de măsurători foarte precise, iar utilizarea sistemului numeric zecimal a facilitat calculele Nu știm nimic despre observatoarele din perioada hindusă, dar este foarte posibil ca cele care au existat în secolele XVII-XVIII in Japur, Delhi si in alte locuri, dotate cu instrumente de masura extrem de precise si ridicate pe o scara gigantica pentru a reduce erorile la minim, au existat predecesori Doar șapte planete, graha, puteau fi văzute cu ochiul liber Acestea sunt Soarele (Surya, Ravi), Luna (Chandra, Soma), Mercur (Budha), Venus (Shukra), Marte (Mangala), Jupiter (Brhaspati), Saturn (Shani) La începutul fiecărui mare PARTEA A DOUA Civilizaţie ale ciclului universal, toate planetele și-au început circulația, aliniându-se într-un rând și au revenit în aceeași poziție la sfârșitul ciclului Inegalitatea evidentă a mișcării planetelor a fost explicată prin teoria epiciclurilor, ca în astronomia antică și medievală Spre deosebire de greci, indienii credeau că planetele se mișcă de fapt în același mod, iar diferența aparentă în mișcarea lor unghiulară este creată de distanța inegală față de Pământ Pentru a putea face calcule, astronomii au adoptat modelul planetar geocentric, deși la sfârșitul secolului al V-lea Aryabhata a exprimat ideea că Pământul se întoarce în jurul propriei axe și în jurul Soarelui Succesorii săi cunoșteau această teorie, dar nu a avut niciodată o aplicație practică În Evul Mediu, precesia echinocțiilor, precum și lungimea anului, luna lunară și alte constante astronomice, erau calculate cu un anumit grad de acuratețe Aceste calcule au fost de mare utilitate practică și au fost adesea mai precise decât cele ale astronomilor greco-romani Eclipsele au fost calculate cu mare precizie și a fost cunoscută cauza lor reală Unitatea de bază a calendarului nu a fost o zi solară, ci o zi lunară (tithi), treizeci de astfel de zile au format o lună lunară (adică patru faze ale lunii) - aproximativ douăzeci și nouă de zile solare și jumătate Luna a fost împărțită în două jumătăți - pakshi, începând cu luna plină și, respectiv, cu luna nouă Cele cincisprezece zile care încep cu luna nouă sunt numite "jumătatea strălucitoare" (shuklapaksha), celelalte cincisprezece sunt numite "jumătatea întunecată" (krishnapaksha) Conform sistemului în vigoare în nordul Indiei și în cea mai mare parte a Deccanului, luna începea și s-a încheiat, de regulă, cu luna nouă Acest calendar hindus este încă folosit în scopuri religioase în toată India Anul a constat, de regulă, din douăsprezece luni lunare: Chaitra (martie-aprilie), Vaishakha (aprilie-mai), Ejyanshshha (mai-iunie), Ashadha (iunie-iulie), Srafana (iulie-august), Bhadrapada, sau praushthapada (august-septembrie), ashvina sau ashvayuja (septembrie-octombrie), karttika (octombrie-noiembrie), margashirsha sau agrahayana (noiembrie-decembrie), pausha sau taisha (decembrie-ianuarie), magha (ianuarie-februarie), phalguna (Februarie, martie) În perechi, lunile formau anotimpuri (ritu) șase sezoane în Capitolul cunoștințe științifice anul indian au fost: vasanta (primăvara: martie - mai), grishma (vara: mai - iulie), varsha (ploi: iulie - septembrie), șaradă (toamna: septembrie - noiembrie), hemanta (iarna: noiembrie - ianuarie), shishira (sezon proaspăt: ianuarie - martie) Dar douăsprezece luni lunare echivalau doar cu trei sute cincizeci și patru de zile Această problemă a diferenței dintre anul lunar și anul solar a fost rezolvată foarte devreme: șaizeci și două de luni lunare corespund aproximativ șaizeci de luni solare, iar la fiecare treizeci de luni i s-a adăugat o lună în plus, așa cum se făcea în Babilon Fiecare al doilea sau al treilea an consta astfel din treisprezece luni, adică era cu douăzeci și nouă de zile mai lung decât celelalte Calendarul hindus, în ciuda acurateței sale, era dificil de folosit și era atât de diferit de calendarul solar, încât era imposibil să se coreleze datele fără calcule complexe și tabele de corespondență Este imposibil chiar și să determinați imediat cu deplină certitudine în ce lună se încadrează data calendarului hindus Datele sunt de obicei date în următoarea ordine: lună, paksha, tithi și jumătate de lună, prescurtate ca shudi ("strălucitor") sau badi ("întunecat") De exemplu, "chaitra shudi " înseamnă a șaptea zi a lunii noi a lunii chaitra Calendarul solar, introdus la acea vreme de astronomia occidentală, este cunoscut încă din perioada Gupta, dar l-a înlocuit pe lunisolar doar relativ recent Evident, înainte de epoca noastră nu exista un singur sistem de întâlniri Știm că la Roma socoteala s-a făcut de la întemeierea orașului - ab urbe condita Cele mai vechi documente ale Indiei, menționând orice dată, o indică în această formă: așa și cutare an de domnie a unui asemenea suveran Ideea de a lega o dată la o perioadă relativ lungă de timp a fost probabil introdusă în India de invadatorii veniți din nord-vest, din regiunea de unde provin cele mai vechi înregistrări întocmite în acest fel Din păcate, hindușii nu au adoptat un sistem unificat de socoteală, astfel încât cronologia unor epoci este uneori dificil de reconstruit Deci, oamenii de știință s-au certat de mai bine de o sută de ani despre ce dată să ia pentru primul an al erei Kanishka PARTEA A DOUA Civilizaţie Logica si epistemologie India a creat un sistem de logică, a cărui bază fundamentală este Nyaya Sutra a lui Gautama Acest text, compus din scurte aforisme și scris probabil în primele secole ale erei noastre, a fost adesea comentat de autorii următori Nyaya a fost una dintre cele șase școli, darshan, filozofie ortodoxă Cu toate acestea, logica nu era privilegiul exclusiv al acestei școli Budismul și jainismul, precum și hinduismul, l-au studiat și au folosit La dezvoltarea sa au contribuit disputele, în special cele care i-au înfruntat pe teologi și logicieni ai celor trei credințe Logica, dependentă de doctrinele religioase, precum și de epistemologie, a trebuit să se elibereze treptat pentru a deveni în secolul al XIII-lea ultimii profesori ai Nyaya - teoreticienii Navya-Nyaya - prin știința rațiunii pure Interesul pentru realitatea obiectivă a fost determinat și de o altă practică - medicina, la care vom reveni mai târziu, iar cel mai vechi tratat al căruia, Ayurveda, conținea deja judecăți și dovezi logice Într-o măsură mai mare, gândirea indiană în acest domeniu a fost preocupată de problema pramanas - un concept care poate fi tradus ca "surse de cunoaștere" Conform doctrinei nyaya medievale, există patru pramanas: percepția (pratyaksha) -, concluzia (anumana); deducere prin analogie sau comparație (upamana) și "cuvântul" (shabda), adică o declarație autorizată demnă de încredere, cum ar fi Vedele Școala Vedanta le-a adăugat intuiție sau prezumție (arthapatti) și non-percepție (anupalabadhi), care a fost o invenție excesivă a școlii Aceste șase moduri de cunoaștere s-au suprapus, iar pentru budiști, toate formele de cunoaștere se încadrează în primele două Jains au recunoscut în general trei: percepția, inferența și dovezile Materialiștii au redus totul la o simplă percepție Studiul și critica nesfârșită a procesului de inferență, de care depindea victoria dialecticii în dispute, au făcut posibilă descoperirea raționamentelor incorecte și scăparea treptat de ele Au fost expuse principalele sofisme: aducerea până la absurd (yar-thaprasanga), dovada "în cerc" (chakra), dilema (anyo-nyashraya) etc Capitolul cunoștințe științifice Ca o dovadă corectă, a fost acceptată o inferență, a cărei formă de cinci termeni (panchavayava), totuși, era puțin mai complicată decât cea a dovezii în logica aristotelică Acesta a inclus cinci premise: teză (^ratijna), argument (heshu), exemplu (udaharana), aplicare (upanaya) > concluzie (niga-mana) Un exemplu clasic de silogism indian: ) un foc arde pe munte, ) pentru că este fum deasupra, ) iar unde este fum, este foc, ca, de exemplu, în vatră; ) același lucru se întâmplă și pe munte, ) prin urmare, pe munte este foc A treia premisă a silogismului indian corespunde concluziei principale a lui Aristotel, a doua celei secundare, iar prima concluziei Silogismul indian rupe astfel ordinea de inferență a logicii occidentale clasice: argumentul este formulat în primele două premise, justificat printr-o regulă generală și exemplu în a treia premisă și, în final, confirmat prin repetarea primelor două Exemplul (în inferența de mai sus, vatra) a fost în general considerat a fi o parte esențială a argumentului, ceea ce a sporit persuasivitatea retoricii Acest sistem stabilit de raționament este, desigur, rezultatul unei îndelungate experiențe practice Budiștii au acceptat silogismul cu trei termeni, respingând premisele a patra și a cincea ale raționamentului ortodox ca fiind tautologice Se credea că baza generalizării ("unde este fum, este foc"), pe care se construiește orice dovadă, avea caracterul de interconectare universală - vyapti, cu alte cuvinte, interconexiunea constantă a semnului (fumul) și o serie de fapte în care intră (extinderea conceptului) Au existat multe dispute cu privire la natura și originea acestei interconexiuni, a căror luare în considerare a dat naștere teoriei universalelor și teoriei particularităților, care nu pot fi prezentate aici din cauza complexității lor O analiză a modului de gândire indian nu ar fi completă fără o scurtă mențiune a relativismului epistemologic special al jainismului Gânditorii Jain, precum și unii PARTEA A DOUA Civilizaţie alți reprezentanți ai disidenței au respins cu fermitate ceea ce în logica clasică se numește principiul mijlocului exclus Jains, în loc de două posibilități unice: existență sau inexistență, au recunoscut șapte modalități de a fi Astfel, putem spune că un obiect, cum ar fi un cuțit, există ca atare În plus, putem spune că nu este altceva, precum o furculiță Înseamnă că există ca un cuțit și nu există ca o furculiță și putem spune că, pe de o parte, este, iar pe de altă parte, nu este Din alt punct de vedere, el este de nedescris; esența sa supremă ne este necunoscută și nu putem spune nimic cert despre ea: este dincolo de limitele limbajului Combinând această a patra posibilitate cu cele trei anterioare, obținem trei noi posibilități de afirmare: el este, dar natura lui rezistă oricărei descrieri, el este, dar natura sa nu poate fi descrisă și, în același timp, este și nu este, ci natura lui este de nedescris Acest sistem, bazat pe afirmația în șapte ori, a fost numit syadvada (doctrina "poate") sau saptab-hangi ("diviziunea în șapte ori") Jainii aveau o altă teorie - teoria "punctelor de vedere", sau relativitatea aspectelor percepției, conform căreia lucrurile sunt determinate de ceva cunoscut și, prin urmare, există doar în acel aspect în care pot fi simțite sau înțelese Arborele de mango poate fi văzut ca o ființă individuală cu propria înălțime și formă, sau ca un reprezentant al arborelui de mango "universal", transmițând conceptul general de arbore de mango fără a ține cont de caracteristicile sale individuale Sau, în sfârșit, se poate considera așa cum este în momentul de față și remarcă, de exemplu, că are fructe coapte, fără să se gândească nici la trecutul său când era un copac tânăr, nici la viitorul său când devine lemn de foc Puteți chiar să îl considerați din punctul de vedere al numelui - "arborele de mango" - și să analizați toate sinonimele sale și relațiile dintre ele Pot exista diferențe minuscule între aceste sinonime, ceea ce face posibilă luarea în considerare a nuanțelor și a semnificațiilor exacte ale acestora Fără îndoială, este extrem de dificil pentru logicienii moderni să înțeleagă acest sistem pedant, în care epistemologia, ca Capitolul cunoștințe științifice am văzut, amestecat cu semantică Cu toate acestea, mărturisește un nivel înalt de teoretizare și demonstrează că filozofii indieni erau pe deplin conștienți de faptul că lumea este mai complexă și mai subtilă decât credem noi și că un lucru într-unul din aspectele sale poate fi adevărat și, în același timp, fals în altul Matematică Omenirea datorează aproape totul Indiei antice în ceea ce privește matematica, al cărei nivel de dezvoltare în timpul Guptas era mult mai ridicat decât cel al altor popoare din antichitate Realizările matematicii indiene se datorează în principal faptului că indienii aveau un concept clar de număr abstract, pe care îl distingeau de cantitatea numerică sau extensia spațială a obiectelor În timp ce grecii s-au bazat mai mult pe măsurători și geometrie, India a depășit devreme aceste concepte și, datorită simplității notării numerice, a inventat algebra elementară, care a permis ca calculele să fie mai complexe decât cele pe care le puteau face grecii și a condus la numerele de studiu în sine În cele mai vechi documente, datele și alte numere sunt scrise după un sistem similar cu cel adoptat de romani, greci și evrei - în care diferite simboluri erau folosite pentru a indica zeci și sute Dar în documentul Gujarati din d Hr e data este indicată folosind un sistem format din nouă cifre și un zero, în care poziția cifrei contează Foarte curând, noul sistem este remediat în Siria și este folosit peste tot până în Vietnam Astfel, este evident că era cunoscut de matematicieni cu câteva secole înainte de a apărea în înregistrări Editorii înregistrărilor au fost mai conservatori în modurile lor de datare și vedem că în Europa modernă sistemul roman, deși nepractic, este încă adesea folosit în același scop Nu cunoaștem numele matematicianului care a inventat sistemul simplificat de numerotare, dar cele mai vechi texte matematice care au ajuns până la noi sunt anonime PARTEA A DOUA Civilizaţie "Manuscrisul lui Bakshali", o copie din originalul secolului al IV-lea n e și "Aryabhatya" Aryabhata, care datează din d Hr e , sugerează că așa ceva a existat Abia la sfârșitul secolului al XVIII-lea știința Indiei antice a devenit cunoscută lumii occidentale Din acel moment a început un fel de conspirație a tăcerii, care continuă până în zilele noastre și împiedică India să fie creditată cu inventarea sistemului zecimal Multă vreme a fost considerată nerezonabil o realizare arabă Se pune întrebarea: a existat un zero în primele exemple de utilizare a noului sistem? Într-adevăr, nu aveau semnul zero, dar pozițiile numerelor, desigur, au contat Cea mai veche înregistrare care conține zero, descrisă ca un cerc închis, datează din a doua jumătate a secolului al IX-lea, în timp ce în înregistrarea cambodgiană de la sfârșitul secolului al VII-lea este reprezentat sub formă de punct, probabil în același mod în care a fost scris inițial în India, deoarece în sistemul arab zero este reprezentat și printr-un punct Cucerirea Sindhului de către arabi în a contribuit la răspândirea matematicii indiene în lumea arabă în expansiune de atunci Aproximativ un secol mai târziu, la Bagdad a apărut marele matematician Muhammad ibn Musa al-Khwarizmi, care și-a folosit cunoștințele despre sistemul zecimal indian în faimosul său tratat Poate că aici putem vorbi despre influența pe care această lucrare matematică remarcabilă a avut-o asupra dezvoltării ulterioare a științei numerelor: la trei secole de la crearea sa a fost tradusă în latină și răspândită în toată Europa de Vest Adelard de Bath, un savant englez din secolul al XII-lea, a tradus o altă lucrare a lui Khorezmi numită Cartea algoritmilor numerelor indiene Numele autorului arab a rămas în cuvântul "algoritm", iar titlul lucrării sale principale "Hisab al-Jabr" a dat naștere cuvântului "algebră" Deși Adelard era pe deplin conștient de faptul că Khorezmi datora mult științei indiene, sistemul algoritmic a fost atribuit arabilor, la fel ca și sistemul zecimal al numerelor Între timp, musulmanii își amintesc originea și, de obicei, numesc algoritmul cuvântul "Hindizat" - "artă indiană" În plus, dacă textul alfabetic arab este citit de la dreapta la stânga, atunci numerele sunt întotdeauna scrise de la stânga la dreapta - ca în înregistrările indiene Și deși babilonienii și chinezii au încercat să creeze un sistem de numerotare în care valoarea unui număr depindea de Capitolul cunoștințe științifice locul pe care l-a ocupat ca număr, tocmai în India, în primele secole ale erei noastre, a apărut sistemul simplu și eficient folosit acum în întreaga lume Maya au folosit zero în sistemul lor, dând și importanță poziției cifrei Dar, deși sistemul Maya era cel mai probabil mai vechi, el, spre deosebire de indian, nu a primit nicio distribuție în restul lumii Astfel, importanța științei indiene pentru Occident nu poate fi supraestimată Cele mai multe dintre marile descoperiri și invenții cu care Europa se mândrește nu ar fi fost posibile fără sistemul matematic creat în India În ceea ce privește influența pe care matematicianul necunoscut, care a inventat noul sistem, a avut-o asupra istoriei lumii și darul său analitic, el poate fi considerat cea mai semnificativă persoană, după Buddha, pe care a cunoscut-o India vreodată Matematicieni indieni medievali precum Brahmagupta (secolul al VII-lea), Mahavira (secolul al IX-lea), Bhaskara (secolul al XII-lea), la rândul lor, au făcut descoperiri care au devenit cunoscute în Europa abia în Renaștere și mai târziu Au operat cu valori pozitive și negative, au inventat modalități elegante de a extrage rădăcini pătrate și cubice, au știut să rezolve ecuații pătratice și unele tipuri de ecuații nedefinite Aryabhata a calculat valoarea aproximativă a numărului l, care este folosit și astăzi și care este expresia fracției / , adică , Această valoare, mult mai exactă decât cea calculată de greci, a fost adusă de matematicienii indieni la a noua zecimală Ei au făcut o serie de descoperiri în trigonometrie, geometrie sferică și calcul infinitezimal, în mare parte legate de astronomie Brahmagupta a mers mai departe în studiul ecuațiilor nedefinite decât ceea ce a învățat Europa până în secolul al XVIII-lea În India medievală, interconexiunea matematică dintre zero (shunya) și infinit a fost bine înțeleasă Bhaskara, respingând predecesorii săi care susțineau că x : = x, a demonstrat că rezultatul este infinit De asemenea, a dovedit matematic ceea ce teologia indiană știe de cel puțin un mileniu: că infinitul, chiar divizat, rămâne infinit, care poate fi exprimat prin ecuație PARTEA A DOUA Civilizaţie Fizică și chimie Fizica a rămas foarte dependentă de religie, schimbându-și ușor teoriile de la sectă la sectă Clasificarea lumii în funcție de elemente a apărut în epoca lui Buddha, sau poate mai devreme Toate școlile au recunoscut cel puțin patru elemente: pământ, aer, foc și apă Școlile ortodoxe hinduse și jainismul au adăugat un al cincilea, akasha (eter) S-a recunoscut că aerul nu se extinde la infinit și era foarte greu pentru mintea indiană, cu teama ei de gol, să înțeleagă spațiul gol Cinci elemente au fost considerate a fi mediul conductiv al percepției senzoriale: pământ - miros, aer - atingere, foc - vedere, apă - gust și eter - auz Budiștii și Ajivika au respins eterul, dar Ajivika au adăugat viață, bucurie și suferință, care, conform învățăturii lor, erau într-un anumit sens materiale, - ducând astfel numărul de elemente la șapte Majoritatea școlilor credeau că elementele sunt formate din atomi, cu excepția eterului Atomismul indian, desigur, nu are nimic de-a face cu Grecia și Democrit, deoarece a fost deja formulat de neortodoxul Kakuda Katya-yana, un contemporan mai vechi al lui Buddha Jainiştii credeau că toţi atomii (anu) sunt identici şi că diferenţa dintre proprietăţile elementelor depinde de modul în care atomii sunt conectaţi între ei Dar majoritatea școlilor susțineau că există atâtea tipuri de atomi câte elemente De regulă, se credea că atomul este etern, dar unii budiști îl vedeau drept cel mai mic obiect capabil să ocupe spațiu și să aibă o durată de viață minimă, iar după ce a dispărut imediat înlocuit cu altul Conceptul budist al atomului amintea oarecum de cuantica lui Planck Nu se vede cu ochiul liber, iar pentru școala Vaisheshika este doar un punct în spațiu, lipsit de orice volum Un atom nu are proprietăți, ci doar potențialitate, care se manifestă atunci când este combinat cu alți atomi Școala Vaisesika, care a dezvoltat cel mai bine această parte a doctrinei sale și a fost predominant școala atomismului, credea că atomii, înainte de a fi combinați pentru a forma material Capitolul cunoștințe științifice obiecte" sunt combinate în diade și triade Această teorie "moleculară" a fost dezvoltată diferit de către budiști și ajivika, conform căreia, în condiții normale, nu există atomi izolați, ci doar compuși de atomi în diferite proporții în interiorul moleculelor Fiecare moleculă conține cel puțin un atom din fiecare dintre cele patru elemente, iar predominanța unuia sau altuia determină specificitatea acestuia (vaishesa) Această ipoteză a ținut cont de faptul că materia poate prezenta proprietățile multor elemente: de exemplu, ceara poate arde și se poate topi deoarece moleculele sale conțin o anumită proporție de apă și foc Potrivit budiștilor, compușii de molecule se formează datorită prezenței atomilor de apă în fiecare dintre ei, care joacă un rol de legare Aceste teorii nu au fost întotdeauna împărtășite, iar marele teolog shaivit Shankara, care a trăit în secolul al IX-lea, s-a opus puternic ideilor atomiste Aceste teorii, bazate în întregime pe imaginație, au fost exerciții minunate pentru explicarea structurii fizice a lumii Astfel, ele trebuie considerate ca o realizare a Indiei antice, chiar dacă se poate considera, aproape fără îndoială, asemănarea lor cu teoria care a apărut ca urmare a descoperirilor fizicii moderne ca fiind pură coincidență În toate celelalte privințe, fizica indiană rămâne la un nivel relativ primitiv Ca toată fizica antică, ea nu cunoștea principiul gravitației universale, care stă la baza oricărei explicații a lumii S-a considerat că elemente precum pământul și apa tind să cadă și focul să se ridice și s-a observat că solidele și lichidele se extind atunci când sunt expuse la căldură Dar aceste fenomene nu au fost studiate experimental Totuși, în domeniul acusticii, indienii au făcut descoperiri importante grație exercițiilor fonetice necesare recitării corecte a Vedelor Ei au reușit să distingă tonuri muzicale separate printr-un interval mai mic decât în alte sisteme muzicale din antichitate și au observat că diferențele de timbru sunt cauzate de o tonalitate (anurana-na), care variază în funcție de instrument Metalurgiștii indieni erau maeștri în exploatarea minereului și în topirea metalelor Dar cunoștințele lor mai ales pragmatice PARTEA A DOUA Civilizaţie nu s-a bazat pe știința metalurgică dezvoltată Cât despre chimie, ea a fost pusă în slujba medicinei, nu a tehnologiei A fost folosit pentru a obține medicamente, elixire de longevitate, stimulente, otrăvuri și antidoturi Chimiștii au reușit să izoleze diferite alcaline, acizi și săruri prin simpla calcinare și distilare și există chiar și un punct de vedere nedovedit că au descoperit formula prafului de pușcă În Evul Mediu, chimiștii indieni, precum și omologii lor chinezi, musulmani și europeni, au început să studieze mercurul, posibil sub influența arabilor A apărut o școală de alchimiști, care a efectuat numeroase experimente cu acest metal lichid neobișnuit și l-a considerat un leac pentru toate bolile, o sursă de tinerețe veșnică și chiar un mijloc perfect de mântuire După ce a pornit pe această cale, chimia indiană a căzut în declin, dar înainte de a dispărea, ea a lăsat moștenire arabilor o mare parte din cunoștințele pe care le-au transmis Europei medievale Fiziologie și Medicină Vedele mărturisesc un nivel foarte primitiv de cunoaștere în aceste domenii, dar mai târziu a avut loc o dezvoltare semnificativă a acestor două științe Principalele lucrări de medicină au fost manualele lui Charaka (secolele I-II d Hr ) și Sushruta (aproximativ secolul al IV-lea d Hr ) Ele au fost rezultatul unui sistem complet dezvoltat, comparabil în anumite privințe cu sistemele lui Hipocrate și Galen, dar mergând mai departe în unele privințe Nu poate exista nicio îndoială că dezvoltarea medicinei a fost favorizată de doi factori: budismul și interesul pentru fiziologie asociat fenomenelor de yoga și experiențe mistice Un călugăr budist, ca mai târziu un misionar creștin, a îndeplinit adesea funcția de medic în rândul populației de la care cerșea În plus, deși era îngrijorat de propria sănătate și de sănătatea semenilor săi, nu avea o oarecare neîncredere în medicina magică a vremurilor eroice și a înclinat spre raționalism Probabil, contactele cu medicii lumii elenistice au contribuit la dezvoltarea artei medicale Asemănări între ambele tipuri Capitolul cunoștințe științifice medicina sugerează o influență reciprocă După Sushruta, aproape nimic nou nu a apărut în medicina indiană, cu excepția folosirii mai ample a medicamentelor pe bază de mercur, precum și a opiumului și a sarsaparilei, ambele introduse de arabi Metodele folosite de medicul "Ayurvedic" (cel care cunoaște Ayurveda, știința vieții lungi) au rămas în mare parte aceleași în India modernă Medicina indiană, ca și medicina din Antichitate și Evul Mediu, se baza pe teoria lichidelor (doshas) Sanatatea, dupa majoritatea autorilor, depindea de echilibrul dintre cele trei fluide vitale ale organismului: vant, bila si mucus, la care se adauga uneori sange În teoria celor trei seve se găsesc acele trei guna sau calități universale despre care am vorbit în legătură cu școala Sankhya Funcțiile vitale erau susținute de cinci "vânturi" sau vayu: udana, care se răspândește din gât și îți permite să vorbești; prana, al cărei sediu este inima și care este responsabilă de respirație și absorbția alimentelor; samana, care intensifică focul din stomac, care "gătește" sau digeră alimentele și le separă în părți digerabile și nedigerabile; apana din cavitatea abdominală este responsabilă de excreție și concepție; Vyana este prezentă în tot corpul, realizează circulația sângelui și face să se miște întregul corp Alimentele digerate de samana devin chile, care intră în inimă, iar de acolo în ficat, unde se transformă în sânge Sângele, la rândul său, se transformă în carne, apoi în grăsime, oase, măduvă osoasă și spermă Aceasta din urma, fara a fi vomita, produce energie (ojas), care se intoarce in inima, de unde se raspandeste in toate organele Se credea că acest proces metabolic are loc în treizeci de zile Indienii nu aveau o înțelegere clară a funcțiilor creierului și plămânilor și credeau, ca majoritatea popoarelor din antichitate, că mintea este concentrată în inimă Dar ei cunoșteau semnificația măduvei spinării și știau despre existența sistemului nervos, dar îl reprezentau foarte vag Tabuul asupra oricărui contact cu cadavre nu permitea disecția și studierea anatomiei, deși nu se poate spune că o astfel de practică PARTEA A DOUA Civilizaţie nu a existat deloc Dar dezvoltarea fiziologiei și a biologiei a fost într-adevăr înfrânată În ciuda acestor cunoștințe insuficiente, oarecum mai reduse în comparație cu alte popoare, au existat mulți chirurgi cu experiență în India care și-au dobândit cunoștințele experimental Au efectuat operații cezariane, au tratat fracturile cu foarte multă pricepere și au atins o asemenea perfecțiune în domeniul chirurgiei plastice pe care nicio altă civilizație a vremii lor nu a atins-o Practicanții erau specialiști în repararea nasurilor, urechilor și buzelor pierdute sau deteriorate în război sau ca pedeapsă În acest sens, chirurgia indiană a continuat să fie cu mult înaintea chirurgiei europene până în secolul al XVIII-lea, când chirurgii Companiei Indiei de Est au început să învețe de la omologii lor indieni arta rinoplastiei Indienii, care au crezut de mult în existența formelor de viață microscopice, nu au ghicit niciodată că ar putea provoca boli Dar, deși habar nu aveau despre antiseptice și asepsie, ei au recomandat totuși o curățenie atentă, cel puțin în măsura în care și-au imaginat-o, și au înțeles valoarea terapeutică a aerului curat și a luminii Farmacopeea era foarte bogată și folosea substanțe minerale, animale și vegetale Multe medicamente erau cunoscute și folosite în Asia cu mult înainte de introducerea lor în Europa, precum uleiul arborelui chaulmugra, care era prescris în mod tradițional ca leac pentru lepră și este încă principalul remediu pentru această boală Acești factori, mai mult decât cunoștințele teoretice, au contribuit la succesul medicinei indiene antice, care este încă utilizată pe scară largă în subcontinent, ușor inferioară științei moderne Doctorul era o persoană foarte respectată, iar vaidya ocupă și astăzi un rang înalt în ierarhia castelor Carta profesională, fixată în tratate medicale, seamănă cu regulile lui Hipocrate Rămâne valabil pentru toți medicii Iată, de exemplu, sfatul dat de Charaka: "Dacă vrei să reușești în profesia ta, să obții bogăție și faimă și să mergi în rai după moarte, trebuie să faci zi de zi, Capitolul cunoștințe științifice după ce te-ai trezit și ai dormit, roagă-te pentru bunăstarea tuturor ființelor vii, în special a vacilor și a brahmanilor, și străduiește-te cu toată puterea să redă sănătatea bolnavilor Nu trebuie să pierdeți încrederea pacienților voștri, chiar și cu prețul propriei vieți Nu trebuie să vă complați în beție, sau să faceți rău, sau să aveți cunoștințe proaste Trebuie să fiți amabili în discursurile voastre și serioși, străduitori pentru a vă spori cunoștințele Când mergi la un pacient, nimic nu ar trebui să-ți abate gândurile, vorbirea, mintea și sentimentele tale de la pacient și de la tratamentul acestuia Tot ce se întâmplă în casa pacientului nu trebuie divulgat din exterior și nu trebuie să vorbească despre starea pacientului cu terți capabili să prejudicieze fie pacientul, fie terți cu ajutorul acestor cunoștințe Cei mai generoși conducători și instituții religioase au oferit îngrijiri medicale gratuite săracilor Ashoka era mândru că oferă medicamente oamenilor și animalelor și călătorul Fa Xian în secolul al V-lea î Hr n e a marturisit existenta spitalelor gratuite, functionand in detrimentul donatiilor de la cetateni devotati S-a dezvoltat și medicina veterinară, mai ales la curți, unde erau îngrijiți în mod special caii și elefanții, iar practicienii specializați în acest domeniu erau la mare căutare Doctrina non-violenței a încurajat construirea de adăposturi pentru animalele abandonate, bolnave și bătrâne, iar aceste acte de milă sunt încă săvârșite în multe orașe din India până astăzi A Basham Capitolul ARTĂ Spiritualitatea artei indiene Aproape tot ceea ce știm despre realizările artistice ale Indiei antice este sacru sau creat în scopuri religioase Arta seculară a existat fără îndoială, deoarece literatura ne vorbește despre regi care au trăit în palate luxoase, decorate cu sculpturi și picturi, dar nimic de acest fel nu a ajuns până la noi Majoritatea experților - atât europeni, cât și hinduși - au subliniat aspectul religios și mistic al artei indiene; recunoscând pe deplin realismul celor mai vechi sculpturi, ei au remarcat că lucrarea perioadei pe care o analizăm a fost inspirată de Vedanta sau budism și au interpretat-o ca o expresie a unei experiențe religioase profunde Unele dintre aceste lucrări sunt cu siguranță impregnate de un sentiment religios intens, dar, în ansamblu, arta Indiei antice este pentru noi în principal o reflectare a vieții cotidiene a epocii, mai întâi direct - ca în Bharhuta și Amaravati, apoi oarecum idealizată, ca în Ajanta și, în cele din urmă, a prezentat multe sculpturi care înfățișează zei și oameni în numeroase temple din epoca medievală În aceste perioade diferite, se regăsesc aceeași "frica de vid" și vitalitate intensă, care sunt legate mai mult de realitățile acestei lumi decât de perspectiva unei vieți de apoi și evocă în același timp vivacitatea exuberante a unui oraș indian și vegetația luxuriantă a unei păduri tropicale Capitolul Artă Verticalitatea stilului caracterizează sculptura și arhitectura gotică Turla și frontonul acoperișului sunt îndreptate spre cer, iar în timp se dezvoltă acest stil: turla devine și mai mare, iar unghiul frontonului devine mai ascuțit Dacă este general acceptat că imaginile lui Hristos și ale sfinților din Europa gotică s-au supus regulilor iconografice ale verticalității, simbolizând pentru credincios aspirația de la lume, atunci în arta indiană are un alt sens, iar tendințele ei par diametral opuse Turnurile templelor, oricât de înalte ar fi, au o fundație solidă Forma ideală nu este prea alungită, ci mai degrabă compactă și puternică Zeii și semizeii sunt tineri și frumoși și sunt prezentați la dimensiune completă Uneori arată formidabil și furios, dar cel mai adesea zâmbesc și rareori se simt triști Cu excepția dansului Shiva, zeitățile sunt descrise ca fiind ferm conectate la pământ, fie stând, fie stând pe el cu ambele picioare Nu merită subliniat faptul că în sculpturile templelor hinduse, budiste și jainiste, figurile feminine au fost utilizate pe scară largă ca elemente decorative O masă de texte din literatura religioasă indiană laudă asceza și abnegația în toate formele; dar asceţii reprezentaţi de sculptori sunt senini Aceasta este imaginea gigantică a sfântului Jain Gommateshwara sculptată în stâncă la Shravana Belgola, Karnataka Sfântul, în postura de meditație numită kayotsarga, stă ferm cu ambele picioare pe pământ, cu mâinile pe lângă el și neatingându-l, cu o față luminată, zâmbitoare Sculptorul, fără îndoială, a căutat să transmită starea sublimă a sufletului, aproape eliberat de legăturile sale cu materia și gata să urce la locul fericirii veșnice, în vârful lumii Dar oricare ar fi intențiile sale, Gommatesh-wara apare în fața noastră ca un tânăr puternic, plin de vitalitate reținută Potrivit legendei, sfântul a fost cufundat în meditația sa atât de mult încât niște târâtoare s-au împletit în jurul picioarelor sale nemișcate, așa cum se poate vedea pe sculptură; dar acest element vegetal, menit să-și exprime sfințenia, subliniază de fapt legătura lui cu pământul, a cărui creație este Între artele vizuale religioase și literatura sacră a Indiei antice, există izbitoare PARTEA A DOUA Civilizaţie ^ Stupas - pk^sh k- t ELEFANT BAGH Templele din peștera Shish D Temple shd zidurile cetatii PICTURA AJANTA Origine: b budist j Jain h hindus Muntele ABU AI GWALIOR* AHICHATRA 'dh S'SARNAT b PATNA B ARAB AR BODHTHAYA d VARANASI E^nijh Însoțitor ^ b *ELLORA PUSH BHUBANESHVADі^ti^ G| 'BHAJA bh jh' "Ѳ(r) b dі b D NAIARAJUND ^ AMARAVATI -■■■■■ -, -L- Ayhod^^y>^ ~ :- L BADAMI (VATAPIG^hdmpn (VIJAYANAGARA)-D FF ,: -: ; ■■■ " E PT^Sh h Ș = ^^^^^Rf HALEBID - SHRAVANA-BELGOLA ■ ■ ■ ~ SHRIANGAM^TANJAVUR (TANJURD-: l - - EE^madurai ' TIRUMALAI* D ANUR Monumente de artă din India antică Capitolul Artă dezacorduri Literatura sacră este creația unor oameni care s-au dedicat religiei: brahmani, călugări și asceți Arta religioasă a fost creată în principal de artizani seculari care, lucrând după instrucțiunile preoților și urmând normele iconografice din ce în ce mai stricte, au iubit din plin această lume în care au trăit, iar această iubire vine prin forme religioase Astfel, arta indiană și-a inspirat, în principal, nu atât din căutarea continuă a absolutului, cât din viziunea foarte pământească și senzuală a artistului asupra lumii și dintr-un sentiment de variabilitate și mobilitate - constantă și indispensabilă, precum dezvoltarea vieții ființe de pe pământ Arhitectura timpurie Multe sculpturi și lucrări de arhitectură au ajuns până la noi și doar un număr mic de picturi Majoritatea sculpturilor existente fac parte din arhitectură Arhitectura civilizației Indus, reprezentată în principal de așezările Harappa, Mohenjo-Daro și Shanhu-Daro în Pakistan, Lothal în Gujarat, Kalibangan în Rajasthan, se remarcă printr-o dezvoltare urbană larg dezvoltată și planificată, în contrast cu așezările mesopotamiene Principalul material de construcție a fost cărămida: chirpici a fost folosit pentru fundație, ars - pentru construcția pereților Săpăturile nu au descoperit încă structurile templului, dar au fost găsite clădiri publice mari cu stâlpi, băi spațioase, cuptoare, depozite publice și un sistem perfect de conducte Și urme arhitecturale foarte nesemnificative referitoare la perioada care separă epoca Harappa de dinastia Mauryan și aparținând mai degrabă arhitecturii civile; astfel sunt zidurile Rajagriha, garduri gigantice create în secolele V-VI î Hr e regii din Magadha Această situație se explică prin faptul că la acea vreme foarte puține clădiri erau construite din piatră Megasthenes relatează că palatul regelui Chandragupta Maurya, o clădire spațioasă și magnifică, a fost făcută din sculptură PARTEA A DOUA Civilizaţie lemnul aurit, iar cele mai vechi clădiri din piatră care au supraviețuit până în zilele noastre, au copiat evident originalul din lemn Absența aproape completă a monumentelor pre-Mauryan semnificative face imposibilă concluzia că arhitectura indiană din acea vreme era primitivă și nedezvoltată Coloanele monolitice Maurya dovedesc că arhitecții acestei epoci stăpâniseră tehnica lucrului cu piatra la perfecțiune, iar faptul că orașele mari erau construite în întregime din lemn s-a datorat faptului că piatra era rară în câmpia Gangetică, iar lemnul era abundent Mai târziu, utilizarea pietrei pentru construcții a devenit mai frecventă din cauza influențelor străine, precum și în legătură cu dispariția treptată a lemnului în cele mai populate și mai civilizate regiuni ale Indiei Coloanele uluitoare ale epocii Maurya, cu capitelurile lor fin dăltuite, aparțin mai mult sculpturii decât arhitecturii, deoarece majoritatea nu aveau nici un scop arhitectonic Cu toate acestea, fragmente de coloane găsite la Patna susțineau acoperișul palatului, sugerând că acesta a fost reședința lui Ashoka Ruinele sălii cu stâlpi de la Patna sunt atât de fragmentare încât este imposibil să reconstruiți cu exactitate clădirea în ansamblu, dar este clar că era o structură imensă și impresionantă Între timp, în această epocă, structurile din piatră erau încă foarte rare Toți stâlpii și celelalte structuri ale erei Mauryan au fost realizate din același material, extrași la Shunar, lângă Varanasi, și toate marcate cu același stil Lucrările artiștilor au fost inspirate de realizările arhitecturii persane și, poate, într-o oarecare măsură, de arta greacă, dar aveau totuși trăsături specifice indiene Aceste școli de arhitecți s-au bucurat probabil de sprijinul dinastiei Maurya și au dispărut odată cu aceasta Mortar Stupa a fost inițial o movilă funerară venerată de populația locală Știm că budismul a adoptat cultul stupei și că, la ordinul lui Ashoka, acestea au fost ridicate în cinstea lui Buddha în toată India Altul poate fi văzut în Nepal, Capitolul Artă păstrat aproape în aceeaşi formă ca pe vremea marelui împărat Săpăturile efectuate pe locul unei stupe mai vechi au făcut posibilă aflarea principalelor caracteristici ale acesteia Acestea erau cupole semisferice largi, cu o cameră mică în centru în care se păstrau relicvele lui Buddha, plasate într-un sicriu, care era adesea sculptat cu foarte multă pricepere din cristal Baza stupei era din cărămidă de noroi, peretele exterior din cărămidă arsă acoperită cu un strat gros de ipsos Stupa era încoronată cu un capitel de piatră sau de lemn și înconjurată de un gard de lemn, lăsând un pasaj pentru procesiuni rituale (pradakshina), care se deplasau în sensul acelor de ceasornic și erau un element integrant al cultului relicvelor din interiorul stupei Se credea că stupa, ca mai târziu templul hindus, a fost concepută ca un microcosmos Unele analogii cu clădirile mesopotamiene și o afinitate puternică pentru simbolismul cosmic văzută în India încă din perioada vedă duc în mod natural la o asemenea apropiere, cel puțin în ceea ce privește templul Dar, contrar părerii multor autori, nu credem că simbolismul cosmic a ocupat un loc important în planurile arhitecților din acea epocă Templele și stupale nu au fost proiectate cu acest tip de sarcină în minte, care a fost opera expertilor, nu a arhitecților În perioada dintre epoca Mauryan și Gupta s-au investit mari eforturi și sume considerabile în arhitectura budistă, precum și în multiplicarea și înfrumusețarea stupa antice De remarcat este stupa de la Bharhut și Sanchi din Madhya Pradesh și stupa de la Amaravati în valea râului Krishna Stupa de la Bharhut, în forma sa actuală, datează probabil de la mijlocul secolului al II-lea î Hr î Hr e , este renumit în principal pentru sculpturile sale - stupa în sine a dispărut Stupa de la Sanchi, pe de altă parte, este una dintre cele mai impresionante mărturii arhitecturale ale Indiei antice În secolul al II-lea î Hr e stupa antică de la Sanchi a fost mărită la aproximativ patruzeci de metri în diametru; s-a confruntat apoi cu piatră cioplită peste zidăria principală, iar trecerea procesională, situată la nivelul solului, s-a repetat la o înălțime de cincisprezece metri de un alt coridor de pe terasă Gardurile vechi din lemn sculptat au fost înlocuite cu piatră PARTEA A DOUA Civilizaţie Planul și secțiunea stupei din Sanchi Capitolul Artă suporturi înalte de trei metri, legate prin știfturi în șanțuri, după exemplul tâmplăriei În cele din urmă, spre sfârșitul secolului I î Hr e patru intrări monumentale (pgorana) au fost construite pe cele patru laturi ale lumii Lângă această stupa mare se aflau stupa mai mici și clădiri monahale Intrările monumentale în Sanchi sunt mai remarcabile prin motivele sculptate decât prin conceptul arhitectural Fiecare este alcătuită din două coloane tetraedrice surmontate de trei arhitrave care susțin blocuri de piatră acoperite cu imagini în basorelief cu animale și pitici - toate împreună ating unsprezece metri înălțime Din punct de vedere tehnic, acesta este un design primitiv și există părerea că prototipul său a fost un grătar din bambus sau grinzi, care a închis intrarea în satele din India antică Dar execuția ei este uimitoare, iar sculptura ei sculpturală este una dintre cele mai remarcabile și originale lucrări de artă indiană În India, foarte puține stupa au depășit dimensiunea structurii din Sanchi, dar în Ceylon au fost cu adevărat gigantice Stupa Abhayagiri Dagoba de la Anuradhapura, capitala primilor regi din Ceylon, avea o sută de metri în diametru și era mai înaltă decât unele dintre piramidele egiptene A atins aceste dimensiuni datorită creșterii repetate în cursul secolului al II-lea î Hr n e Motivele decorative au devenit din ce în ce mai importante Stupa la Amaravati, finalizată în secolul al II-lea n î Hr , era mai mare decât stupa de la Sanchi și era decorat cu panouri sculptate (mai multe exemple pot fi văzute la British Museum) care descriu episoade din viața lui Buddha În același timp, în nordul Indiei, înălțimea stupaelor crește, iar baza lor se extinde Ele erau adesea ridicate pe o fundație pătrată, iar în Birmania și Indonezia au luat forma unor piramide în trepte, cel mai izbitor exemplu fiind stupa uriașă de la Borobudur, Java Coroana stupei a devenit mai înaltă și s-a transformat într-o turlă, asemănătoare cu cea care împodobește templele din Birmania și Siam Dintre stupa-urile indiene ale ultimelor dinastii, ridicate între mijlocul secolelor al III-lea și al X-lea, cele mai cunoscute două sunt la Sarnath și Nalanda Dintr-o stupa mare din Sarnath, lângă Varanasi, unde Buddha a rostit prima sa predică, rămâne PARTEA A DOUA Civilizaţie doar interiorul Pe vremuri era o clădire impunătoare, construită din cărămizi și căptușită cu pietre cu model aplicat acestora, care avea o cupolă mare cilindrică, care era ridicată peste o cupolă semisferică interioară; Statuile lui Buddha se ridicau deasupra, pe cele patru direcții cardinale Această stupa a fost finalizată în perioada Gupta Stupa de la Nalanda, extinsă de șapte ori, este acum în ruine și este o piramidă de cărămidă cu scări mărețe care duc la terase Inițial, era o stupă mare, ridicată pe o fundație largă, în fiecare colț al căreia se afla câte o stupă mai mică; dar monumentul a suferit astfel de modificări în timpul dinastiei Gupta și Pala, încât este dificil pentru nespecialist să discearnă forma primară în diferitele etape ale construcției sale Stupa mai mici, conținând adesea cenușa călugărilor care au devenit faimoși pentru evlavia și cunoștințele lor, înconjurau monumente mari alături de un întreg complex de clădiri: mănăstiri, mausolee, temple și case de primire a pelerinilor Mănăstirile budiste mari, precum mănăstirea de la Nalanda, erau de obicei protejate de un gard fortificat În starea lor actuală de ruină, cupolele uriașe ale stupaelor mari au un aspect neatractiv La un moment dat, acoperite cu tencuială sau tencuială, erau de un alb orbitor, iar turla lor înaltă - acum aproape neconservată - s-a repezit spre cer de pe vârful ritualic de piatră care se înălța deasupra domului Impresia vizuală era atunci cu totul alta Marea Ruwanvali Dagoba din Ceylon, care a fost recent restaurată pentru cult budist și a cărei cupolă albă, înălțată deasupra câmpiei, este vizibilă de departe, arată aspectul autentic al stupei temple rupestre Pe lângă stupa, împrejmuiri și intrări monumentale ale acestora, principalele monumente de arhitectură ale epocii pre-Gupta sunt grote artificiale, scobite și echipate în scopuri religioase Cel mai vechi lemn copiat complet Capitolul Artă nye analogi, iar acest lucru demonstrează că utilizarea pietrei ca material aproape nu a fost dezvoltată Așadar, două grote din Barabar, lângă Gaya, dăruite de Ashoka călugărilor Ajivika (adepți ai unei secte apropiate jainismului), sunt săli simple, fără decorațiuni, care se termină într-un altar boltit cu cornișe în sus Aceste grote par să fi luat locul clădirilor din bușteni cu acoperiș de paie care stăteau acolo și serveau drept loc de întâlnire; constructorii nu și-au schimbat designul obișnuit Influența structurilor din lemn poate fi observată în multe creații ale epocii pre-Gupta Grotele din Barabara și Nagarjuni sunt aproape lipsite de decor, cu excepția faptului că intrarea în grota din Nagarjuni este decorată cu basoreliefuri relativ simple care au apărut în timpul Mauryan sau puțin mai târziu Pereții interiori ai grotelor au fost lustruite fin, fără îndoială de aceiași artizani care au lustruit coloanele monumentale din vremea lui Ashoka Mănăstirile rupestre și templele se găsesc în multe regiuni ale Indiei, dar cele mai multe dintre ele se găsesc în vestul Deccan, unde au fost scobite în timpul Satavahanei și a succesorilor lor Cea mai veche dintre grotele Deccan, situată la Bhaj, lângă Pune, este o absidă adâncă săpată în stâncă solidă; la oarecare distanță de pereți se înalță o serie de piloni octogonali simpli, legați de grinzi de tavan sculptate din piatră, care imită bolta în butoaie a unui templu de lemn În adâncul sălii se înalță o mică stupă, de asemenea săpată în stâncă, iar intrarea exterioară în grotă cu clești decorativi mai mici, amplasate pe toate părțile, este încununată cu o arcada scobită Lângă această grotă, unde se adunau călugării și budiștii laici, există o a doua nișă care duce la cinci chilii care erau sferturi pentru călugări Dimensiunea și bogăția decorativă a templelor rupestre au crescut tot timpul Nava mare (naitya) de la Carli, datând probabil de la începutul erei noastre, este exemplul cel mai frapant Îngropat la treizeci și opt de metri și jumătate în stâncă, acest altar este construit după același model ca grota de la Bhaj și alte grote din vestul Deccan, dar le depășește prin dimensiunea și splendoarea sa Coloanele, care inițial erau stricte și PARTEA A DOUA Civilizaţie Locația grotelor din Ajanta Capitolul Artă netede, în conformitate cu tendința care a început în curând, au devenit din ce în ce mai decorate și mai grele cu basoreliefuri Stăteau pe un soclu în trepte patrulatere și fiecare avea la bază o îngroșare sub formă de vază (Există încă o amintire a structurii de lemn aici, deoarece pilonii octogonali inițiali din lemn au fost scufundați în recipiente mari de pământ copt pentru a le proteja de furnici și alte insecte ) Fiecare dintre aceste coloane susține un capitel realizat sub forma unui grup de cai sau elefanți, astfel încât călăreții susțin cu capetele tavanul, care este sculptat sub forma unei bolți de foișor Chaitya, sau altarul, dispus în adâncuri, este mult mai spațioasă decât în alte grote Fațadele modeste ale grotelor antice au fost transformate în verande, supraîncărcate cu sculpturi și având de obicei o deschidere largă prin care pătrundea lumina Grota de la Karli are trei intrări cu panouri încântătoare care înfățișează cupluri dampati (soț și soție) Mănăstirile tăiate în stâncă sau sangharamurile au devenit, de asemenea, mai mari și mai complexe din punct de vedere arhitectural Când grota a devenit prea înghesuită pentru numărul crescut de călugări, o alta a fost tăiată lângă ea; astfel, dimensiunea complexului de peșteri a crescut de-a lungul secolelor Cel mai faimos complex este situat în Ajanta, în Maharashtra Include nu mai puțin de douăzeci și șapte de grote, iar unele dintre ele merg mai adânc de treizeci de metri în stâncă, în formă de potcoavă și situate lângă marea rută comercială care leagă nordul de Deccan Cele mai vechi dintre aceste grote datează din secolul al II-lea î Hr î Hr e Sculpturile magnifice și picturile grațioase cu care sunt decorate le fac un monument remarcabil al artei Indiei antice Templele rupestre din Ellora, lângă Aurangabad, la cincizeci de kilometri de Ajanta, de o perioadă ulterioară, sunt poate și mai impresionante Acestea sunt treizeci și patru de grote, tăiate în secolele V-VIII și aparținând atât budiștilor, cât și jainilor și hindușilor Detaliul principal al Ellorei este templul mare Kailasanath, sculptat din ordinul împăratului Krishna I al dinastiei Rashtrakuta ( - ) Aici însăși conceptul de templu peșteră se schimbă, deoarece nu a fost suficient ca conducătorul să se adâncească pur și simplu în stâncă Toată parte a stâncii de afară era PARTEA A DOUA Civilizaţie Ellora, Templul Kailash Capitolul Artă înlăturat și un templu splendid a fost sculptat ca o statuie pe marginea dealului, cu altare, o sală mare, coloane votive, capele și o mănăstire, toate împodobite cu imagini ale zeilor și diverse scene, cu har și putere, puțin comparabil cu nimic din arta indiană Soclul templului Kaila-sanath are aproape aceeași dimensiune cu Partenonul, dar este de o ori și jumătate mai mare În același timp, construcția sa a necesitat costuri mai mici decât pentru un templu de zidărie, deoarece nu era necesar să se transporte material și să ridice schele, deoarece construcția a început de sus Acesta nu este singurul templu sculptat direct din stâncă Temple similare se găsesc la Mamallapuram, pe malul mării, la cincizeci și șase de kilometri sud de Madras, unde șaptesprezece temple de dimensiuni medii au fost sculptate pe stânci de granit (secolul al VII-lea) Cele mai faimoase dintre acestea, cele șapte pagode, prezintă încă urme ale influenței structurilor din lemn, iar stilul lor deosebit a fost inspirat, probabil, de exemplele dravidiene Cele mai interesante temple rupestre de mai târziu se găsesc pe Elephanta, o mică insulă pitorească de lângă Bombay Construite în același stil ca și grotele din Ellora, sunt renumite pentru sculpturile lor, în special pentru marile trimurti Shaivite În viitor, nu a apărut un singur templu peșteră semnificativ Indienii în acel moment stăpâniseră de mult arta construcției din piatră Templul sculptat din Kailasanath a fost o copie exactă a structurilor de piatră și a mărturisit că formele antice ale peșterilor nu i-au mai mulțumit pe arhitecți O lungă perioadă de construcție a templelor medievale a început deja temple Cea mai veche clădire religioasă în aer liber care încă își păstrează urmele este o mică sală rotundă, care probabil făcea parte anterior dintr-o stupa budistă și care se află în Bayrat, lângă Jaipur Datează din secolul al III-lea î Hr e și construit din lemn și cărămidă Acum de la PARTEA A DOUA Civilizaţie a rămas aproape un singur fundament, iar acest stil nu avea viitor Următoarea etapă în evoluția arhitecturii religioase este reprezentată de templul, care se numește Jandial - după numele modern al orașului; a fost săpat de sub unul dintre dealurile de pe locul vechiului oraș Takshashila Această clădire în stil grecesc, una dintre cele mai importante din acest oraș, era formată dintr-un altar interior patruunghiular, o sală mare și o curte, iar intrările - atât exterioare, cât și interioare - erau prevăzute cu două coloane mari de stil pur ionic Templul de la Jandiala a fost probabil dedicat cultului zoroastrian, iar clădirile ulterioare nu l-au reprodus; influența arhitecturii occidentale este totuși foarte clară în Kashmir, unde de-a lungul perioadei medievale s-au folosit coloane în stil elenistic, conectate la un acoperiș în două frontoane și arcade mici, care erau încununate cu un fronton acut Cel mai faimos dintre templele antice din Kashmir este Templul Soarelui de la Martand, care datează din secolul al VIII-lea î Hr Nu s-au găsit urme de temple construite în epoca pre-Gupta, deși, desigur, temple din lemn, lut și cărămidă existau cu mult înainte de această dată Două sau trei temple de același tip au supraviețuit din epoca Gupta, în principal în vestul Indiei Digurile au un capitel greu în formă de clopot și sunt decorate cu motive zoomorfe, în timp ce intrarea este de obicei decorată cu sculpturi care înfățișează scene și personaje din mituri Majoritatea templelor Gupta erau mici și aveau acoperișuri plate Elementele structurale, legate fără mortar, erau excesiv de masive în raport cu dimensiunea clădirii Arhitecții, care, fără îndoială, nu atinseseră încă perfecțiunea în priceperea construcției din piatră, au continuat să gândească în termeni de arhitectură peșteră Templul uimitor de frumos Deogarh Gupta, lângă Jhansi, datând probabil din secolul al VI-lea, arată un progres clar Pentru întărirea zidăriei au fost folosite știfturi de fier, iar deasupra altarului a fost ridicat un mic turn Întreaga clădire era înconjurată de tavane cu portice Schema generală a templului hindus, care s-a păstrat încă din secolul al VI-lea, nu diferă semnificativ de planul templelor din Grecia Antică Capitolul Artă În centru se afla un mic altar întunecat (garbhagriha), în care se afla o statuie a zeității principale Din altar era o ieșire către o sală mai spațioasă destinată credincioșilor - o mandală, care la început a fost o clădire separată, dar mai târziu a fost legată de altar printr-un vestibul - antaral Un portal (ardhamandapa) ducea la o sală mare Planul tipic al templului (Aihole) Deasupra altarului, de regulă, a fost ridicat un turn, iar alte părți ale structurii au fost echipate cu turnuri mai mici Întregul ansamblu a fost închis într-o incintă dreptunghiulară, construită cel mai adesea pe un soclu, care putea uni și alte altare, mai mici Evul Mediu în India, ca și în Europa, a fost o mare epocă religioasă Peste tot au fost ridicate temple noi de piatră folosind metode îmbunătățite, care au înlocuit vechile structuri din cărămidă și lemn, iar suveranii și nobilii au patronat de bunăvoie construcția de noi clădiri Acele tratate (Shilpashastra) care au ajuns până la noi stabilesc regulile PARTEA A DOUA Civilizaţie arhitectura si sculptura În ciuda marilor creații ale epocii, tehnica arhitecturală nu a primit prea multă dezvoltare Deși arcul era reprezentat în templele rupestre și în Kashmir, arta arcului rotund, a cupolei și a bolții nu era cunoscută; dar consola, care face posibilă obținerea unei bolți sau cupole prin încrucișarea cărămizilor sau plăcilor de piatră, a fost foarte utilizată și datorită ei au fost create structuri de o frumusețe uluitoare Mortarul era cunoscut, dar rar folosit, deoarece nu era nevoie de el în acest tip de arhitectură - fără arcade sau cupolă Templele erau bogat decorate, adesea chiar și altarul însuși, abia luminat de focul neuniform al lămpilor cu ulei În ciuda componentei decorative care se intensifică, cunoștințele tradiționale ale arhitecturii peșterilor i-au permis maestrului să distribuie cu încredere masa Cornișe grele, suporturi puternice, baze foarte largi de turnuri, sau shikhar-uri, creează o impresie de putere și fiabilitate, abia înmuiată de eleganța ornamentației, frizele și numeroasele basoreliefuri și înalte reliefuri care acopereau adesea întreaga zonă a zidurile Având în vedere lungimea peninsulei, se poate spune că arhitectura templelor hinduse este foarte uniformă; cu toate acestea, experții disting două stiluri principale și numeroase școli Stilul nordic, sau indo-arian, se caracterizează prin turnuri cu un contur rotunjit cu un vârf rotund, în timp ce turnurile din stilul sudic, sau dravidian, au, de regulă, forma unei piramide dreptunghiulare trunchiate Există un al treilea stil, mixt, cu localizare în principal în Karnataka, care este reprezentat de temple cu acoperișuri atât rotunde, cât și piramidale Deși aceste două stiluri principale nu coincid complet cu diviziunile lor geografice, ele au fost supuse unor legi de influență și schimb regional care au moderat oarecum această distribuție Etapele evoluției stilistice au fost mai pronunțate în sud decât în nord, unde majoritatea templelor antice au fost distruse de invadatorii musulmani Prin urmare, vom începe prin a ne uita la stilurile din sudul Indiei Din secolele al VI-lea până în secolele al VIII-lea construcția templelor s-a realizat cu sprijinul prinților din dinastiile Pallava și Chalukya Principalele temple construite în timpul domniei Pallavas sunt în Mamal-lapuram, care a fost deja menționat, iar în Kanchipuram, ruinele Capitolul Artă templele ridicate în timpul Chalukyasului pot fi găsite în vechea lor capitală Badami, precum și în orașul vecin Aiho-le, ambele în Mysore Aceste stiluri diferite arată că maeștrii s-au eliberat treptat de tehnica arhitecturii din lemn și a arhitecturii peșterilor Templul de coastă de la Mamallapuram și templul Kailasanatha de la Kanchi, care datează de la începutul secolului al VIII-lea, arată stilul Pallava la apogeu Se caracterizează printr-un turn piramidal format dintr-un strat dublu de bolți mici în butoi, culminați de o cupolă masivă a cărei formă seamănă cu o stupa budistă Evoluția structurii templului Stilul pallavei s-a schimbat din secolul al X-lea în secolul al XII-lea, în timpul dinastiei Chola Cele mai semnificative creații au fost templul lui Shiva (Brhadishvara) din Thanjavur (Tanjur), creat sub Rajaraja cel Mare ( - ), și templul construit la porunca succesorului său, Rajendra I, în noua sa capitală Gangaikon-dacholapuram , lângă Kumbakonam Primul a fost probabil cel mai mare templu construit în India la acea vreme Turnul în stil Pallava, de dimensiuni relativ modeste, a fost înlocuit de o compoziție piramidală impunătoare ridicată pe un soclu înalt și care se termină într-o cupolă, toate la un loc înalt de aproximativ șaizeci de metri Acesta este stilul shikhara dravidian, care a supraviețuit cu unele schimbări până în prezent Ambele temple au săli spațioase, cu coloane bogat decorate PARTEA A DOUA Civilizaţie În următoarea fază a arhitecturii dravidiene, accentul se pune nu atât pe turnul care se ridică deasupra altarului, cât pe porțile monumentale din zidul cetății Deși cunoaștem mai multe exemple de distrugere a unui loc sacru de către invadatori sau secte ostile, este dificil să găsim o soluție rațională Evoluția templelor din secolele VI până în secolele XI A - Templul Tarappa din Aihole (sec VI); B - templul lui Mukteswar din Bhubaneswar (sec X); C - Templul Lingaraja (secolul XI) o explicație pentru această tradiție de a proteja templele din sudul Indiei cu ziduri înalte și puternice, poate din dorința de a imita fortificațiile palatelor regale, cu care templele aveau multe asemănări Începând din secolul al XII-lea templele au început să fie întărite cu un gard triplu patruunghiular cu porți pe fiecare dintre cele patru laturi Aceste porți erau mai înalte decât turnurile de colț, care în curând Capitolul Artă transformate în turnuri de poartă (gopuram), de obicei mult mai înalte decât shikhara care se ridica deasupra altarului central Intrarea în turn avea cel mai adesea forma unei piramide cu bază dreptunghiulară, a cărei lungime era paralelă cu zidul cetății Aceste inovații arhitecturale sunt denumite în mod obișnuit stilul Pandya, după dinastia care i-a înlocuit pe Chola din țara tamilă și ai cărei conducători au ordonat să fie ridicate ziduri și turnuri în jurul multor altare existente În același timp, ornamentația a devenit mai dezvoltată, pilaștrii și coloanele abundau cu imagini cu animale, în special cai și grifoni stând pe picioarele din spate, care au fost unul dintre semnele distinctive ale arhitecturii dravidiene târzii Exemple ale stilului Pandya în perioada sa de glorie sunt templele mari din Madurai, Srirangam și o serie de alte orașe, care, strict Planul templului de la Kanchipuram A - altarul principal; B - hol cu coloane; C - pavilionul taurului (Nandimandapa) vorbind, ele depășesc sfera deridei noastre, deoarece în starea lor conservată datează din secolul al XVII-lea Cel mai semnificativ și faimos este templul mare de la Madurai, dar cel mai mare este templul Vishnu de la Srirangam, înconjurat de un zid exterior de x m cu șase incinte interioare, fiecare cu un gopuram care protejează un altar relativ modest Toate aceste turnuri sunt acoperite cu sculpturi sculpturale PARTEA A DOUA Civilizaţie În timp ce acest stil s-a dezvoltat în țara tamilă, o altă evoluție a avut loc în Deccan în timpul Chalukyas, Rashtrakutas și Hoysalas Cele mai vechi temple Chaluk seamănă foarte mult cu cele din perioada Gupta În secolul al VIII-lea apar elemente originale, și anume marginile surplombate, care se găsesc în templele medievale din Deccan central Acest stil a fost perfecționat în epoca dinastiei Chalukya și Hoy-sala, din secolele XI până în secolele XIV În plan, aceste temple sunt dreptunghiulare, poligonale sau în formă de stea și sunt ridicate pe un soclu masiv de aceeași formă Ele dau impresia de uniformitate, deoarece plintele și pereții sunt acoperiți cu aceleași frize înguste înfățișând elefanți, călăreți, gâște, monștri, precum și scene mitologice și legendare Un element de design foarte comun a fost masca grotescă (kirtimukha) - a apărut adesea pe coloanele trunchiului acoperite cu basoreliefuri Alte școli de arhitectură, din sudul Indiei, foloseau și ca dispozitiv decorativ kirtimukha, în special pentru makara torana, o intrare monumentală acoperită cu o bară transversală, unde masca kirtimukha era conectată prin frunze de ghirlande de doi makara, sau monștri de mare, sculptați pe stâlpii laterali Aceste motive au fost împrumutate din Asia de Sud-Est și au devenit unul dintre elementele caracteristice ale arhitecturii cambodgiene și indoneziene Cele mai mari și mai faimoase temple din epoca Chalukya și Hoysala, situate în Halebid (Dorasamudra - capitala Hoysalas) și în Belur, sunt lipsite de turnuri și arată ca niște clădiri neterminate Templele mai mici care datează din aceeași perioadă au turnuri, de exemplu, templul de la Somnathpur are trei shikharas joase sub formă de cupolă, al căror volum este subliniat de marginile paralele Abundența suporturilor și absența nu numai a spațiului gol, ci și a liniilor drepte sau a planurilor, împreună cu masivitatea caracteristică a clădirii și calitatea reliefurilor sale, fac posibilă corelarea acestui stil în exces cu splendoarea barocului Caracteristicile stilurilor Pandya și Hoysala pot fi găsite în școală, care a apărut în timpul erei imperiului Vijayanagara și a atins apogeul în secolul al XVI-lea Decorul clădirilor în stil Hoysala a devenit și mai opulent, iar în structura complexă a templelor au apărut elemente noi Apar ansambluri grandioase de temple, în care ies în evidență uriașe turnuri de poartă (gopurams), numeroase Capitolul Artă Aproximativ m Thanjavur Planul templului Brihadishwara A - altarul principal; B - sală mică "adiacentă altarului; C - pavilion mare; D - pavilionul taurului; E - gopuram; F - Altarul Subrahmanya Templul Brihadishwara reflectă ultima fază a stilului Pallava Aceasta este o structură de granit, care include un altar central de m și o vimana care se ridică la m înălțime fagure Trepte lungi de scări diverg în lateral, formând o ieșire în galerie, care duce la altar Pavilionul taurului (Nandimandapa) și altarul Subrahmanya datează din secolul I turnuri-altare de foc (vimanas) și curți largi În plus, în fiecare templu major din sudul Indiei, lângă altarul principal, era un altar destinat lui Amman - soția principală a lui Dumnezeu, precum și o sală de căsătorie (kalyanamandapam), unde în vacanțe imaginile zeului și zeița au fost unite într-o ceremonie de căsătorie O altă caracteristică a stilului Vijayanagara în sine este abundența de scene sculptate în sălile cu coloane, unde adâncimea reliefului și eleganța detaliilor sunt combinate Coloanele în sine devin astfel adevărate sculpturi Ca în viață, caii sunt smulși din piatră, înconjurați de grifoni și alte animale fantastice Stilul arhitectural orbitor și opulent al Vijayanagara a fost de neegalat în toată India Templul Vitthala din Hampi, vechiul Vijayanagara, este fără îndoială cel mai izbitor exemplu în acest sens În centrele mari de populație din nordul Indiei, aproape nu s-au păstrat urme ale arhitecturii epocii hinduse Chiar și în orașul sfânt Varanasi, toate templele mari celebre PARTEA A DOUA Civilizaţie / A - altarul lui Sundareshvara; B - altarul lui Meenakshi; C - bazin pătrat; D - gopuram sudic; E - sala de o mie de coloane Madurai, împreună cu Srirangam, reprezintă un exemplu complet al complexului de temple din India de Sud din epoca medievală Vechea capitală a Pandyasului, Madurai a fost un centru major în care au avut loc întâlniri ale poeților și savanților tamili (sangas) la începutul erei noastre Crescând treptat și devenind tot mai complex din secolele X până în secolele XV, complexul templului s-a transformat într-un imens labirint: un zid de cetate îl înconjura pe celălalt, în timp ce numărul de săli cu coloane, altare suplimentare, hambare și depozite, săli pentru donații, bucătării și alte încăperi de utilitate au crescut Altarul central din Sundareshwara este complet înconjurat de un acoperit curte, dotata cu gopu-cadre joase pe laturile de est si vest La rândul său, este înconjurat de o curte pătrangulară mai mare, cu patru gopuram mai înalte Pe latura sudică adiacentă acestei curți, altarul Meenakshi se ridică cu un gopuram deasupra porții de vest și altul mai mic deasupra celei de est Vizavi de altarul lui Sundareshvara, în interiorul galeriei, este un bazin sacru La nord de acest bazin se află o sală mare cu o mie de coloane În exterior, aceste altare principale sunt înconjurate de lungi galerii monahale, cu săli cu coloane și încăperi de-a lungul laturilor de sud, vest și nord-vest ale incintei Capitolul Artă aparțin unei perioade relativ târzii Între timp, templul budist de la Gaya, al cărui turn principal datează probabil din secolul al VI-lea, este o excepție A fost construită din cărămidă sub formă de piramidă mare pe o platformă înaltă, decorată cu o serie de ferestre goale paralele, cu o turlă care se ridică spre cer, care a fost inițial o mică stupă Au existat turnuri similare în alte mănăstiri budiste, dar au dispărut de mult Turnul Gaia este mai mult un stil sudic decât unul nordic; cu toate acestea, alte temple din aceeași perioadă nu au turnuri sau au doar mici turnulețe rotunjite, care, aparent, sunt prototipul shikhara Arhitectura medievală din nordul Indiei a fost renumită pentru trei școli: școala din Orissa, școala din Bundelkhand și școala din Gujarat și sudul Rajasthanului Desigur, au apărut și alte tendințe locale, precum stilul deosebit al Kashmirului, despre care s-a menționat mai sus; dar aceste școli erau mai semnificative, iar lucrările lor sunt cel mai bine conservate Școala Orissa a existat din secolul al VIII-lea până în secolul al XIII-lea, iar capodoperele sale se găsesc în orașele Bhubaneswar și Puri și în regiunile învecinate Cel mai frumos - Lingaraja din Bhubaneswar - demonstrează shikhara din nordul Indiei în forma sa perfectă: turnul începe să se îngusteze de la aproximativ o treime din înălțimea lui și se termină cu un vârf rotunjit, care este încununat cu un disc de piatră turtit (amalaka) și o turlă (kalasha) Pervazurile verticale expresive subliniază alungirea acestui grațios turn rotund Lingaraja, ca majoritatea templelor în stil orisan, este format din patru încăperi mari: o sală de ofrande, o sală de dans, o sală de adunări și un altar Turnul principal se ridică deasupra altarului, dar celelalte trei elemente ale templului care duc la el sunt mai înalte decât celelalte turnuri Altare mai mici, construite pe același model, se ridică în interiorul incintei Lingaraja Arhitecții școlii orișene au acordat o mare atenție decorațiunii exterioare, în timp ce interiorul templelor era lipsit de decorațiuni Tavanele celor mai înalte clădiri sunt susținute de patru pilaștri masivi, dar în general fără coloane; o inovație tehnică semnificativă a fost sprijinirea parțială a tavanului pe grinzi de fier PARTEA A DOUA Civilizaţie PLAN Bhubaneswar Planul Templului Lingaraja A - trapeză; B - pavilion pentru dans; C - sala de sedinte; D - altar și shikhara Construit din gresie roz, templul Lingaraja, ca și templele lui Puri și Konarak, este cel mai caracteristic monument al școlii Orisan Ridicat în jurul anului , are trei pavilioane tipice acestui stil (sala de ofrande, sală de dans și sală de adunări) anterioare altarul Turnul înalt (deui) este tăiat de trave verticale care duc de jos în sus, în timp ce pe acoperișul piramidal al sălii de adunări, finalizat în formă de clopot, liniile tăiate sunt orizontale; aceste trave verticale sunt împodobite cu lei stilizat Printre monumentele remarcabile ale stilului Orissa se numără templul lui Vishnu Jagannath din Puri - unul dintre cele mai faimoase altare ale Indiei - și Pagoda Neagră din Konark, construită în secolul al XIII-lea Acesta din urmă, dedicat lui Surya, zeul soarelui, a fost anterior unul dintre cele mai magnifice temple din India, mult Capitolul Artă mai mare decât templul de la Bhubaneswar Turnul înalt de aproape șaizeci de metri se prăbușise de mult, dar sala mare era în mare parte intactă Spre deosebire de alte temple din această regiune, două săli mici sunt complet separate de partea principală a turnului și o sală mare construită pe o platformă impunătoare, care este decorată în jurul circumferinței cu douăsprezece roți mari sculptate - fiecare trei metri în diametru O scară largă duce la intrare, pe ambele părți ale căreia sunt ciopliți cai alergători - toate acestea împreună înfățișează un car pe care zeul soarelui călărește prin bolta cerului Curtea templului este decorată cu sculpturi individuale de o frumusețe uimitoare Figurile de cupluri strâns împletite (maithuna), uneori în poziții de copulare, sunt un element decorativ comun în multe temple din India, dar în Konarak sunt executate cu un realism deosebit Adevăratul sens al acestor sculpturi este subiectul a numeroase ipoteze Unii susțineau că aveau menirea de a lăuda pe devadasis - prostituate din templu, alții - că simbolizează lumea cărnii în contrast cu interiorul templului, gol și auster, reprezentând lumea spirituală Poate că creatorii acestor sculpturi și-au exprimat cu ajutorul lor mistica sexuală, care a jucat un rol important în gândirea religioasă a Indiei medievale, sau au vrut să arate nivelul inferior al plăcerii cerești Templul de la Konarak a fost probabil centrul unui cult tantric, deși sculpturile sale erotice reprezintă o practică mai eliberată decât ceremonialul rigid al sectelor Shakti O tendință arhitecturală semnificativă a înflorit în secolele al X-lea și al XI-lea, sub regii dinastiei Chandella, școala Bundelkhand Este cel mai bine cunoscut pentru ansamblul său magnific de templu situat în Khajuraho, la aproximativ o sută șaizeci de kilometri sud-est de Jhansi Aceste temple, construite pe un model care diferă semnificativ de școala din Orissa, nu sunt foarte mari Cel mai mare templu Shaivite Kanda-riya-Mahadeo, construit la începutul secolelor IX-X, are o înălțime de numai treizeci de metri Templele precum Khajuraho constau dintr-o capelă sau altar, o sală mare și un portal de intrare Dacă în templele de tip Orissa aceste elemente erau izolate și conectate prin pasaje, maeștrii lui Khajuraho le-au văzut ca una PARTEA A DOUA Civilizaţie Khajuraho Planul templului Kandariya Mahadeo A - altarul principal; B - galerie; C - sala de sedinte; D - intrare acoperită Templul Kandariya Mahadeo, ca toate templele Khajuraho, are o stea cruciformă în plan, a cărei axă majoră este orientată de la est la vest O scară mare duce la intrare, orientată spre est, care duce la o galerie înconjurată de ziduri Sala principală cu patru coloane centrale are două nave transversale care duc din ambele părți către balcon S U A Ansamblul este situat pe o terasă decorată cu frize în jurul perimetrului Deasupra altarului se înalță un acoperiș în formă de con, înconjurat pe toate părțile de turnulețe dispuse în trepte astfel încât să formeze turnul principal (shikhara), care este completat de un disc mare nervurat (amalaka), culminat cu o turlă în formă de un vas pentru apă (kalasha) sau o rozetă întregi și, deși fiecare parte avea propriul său acoperiș, nu aveau diferențe structurale Shikhara din Khajuraho avea o formă rotunjită, tradițională pentru majoritatea templelor din regiunea de nord, dar diferă de tipul Oris Linia curbată continuă până în vârf, iar verticalitatea sa este sporită de un mic shikhara care apare în vârful turnului Între timp, discul care încheie compoziția întrerupe această mișcare În ciuda simetriei generale, ansamblul se dezvoltă conform mișcării naturale interne Turnul și corpul principal al templului par să crească din pământ, ca o stâncă înconjurată de vârfuri inferioare Acest stil de Kandariya-Mahadeo, fiind extrem de baroc, este totuși impregnat de un uimitor sentiment de comuniune profundă cu natura, caracteristic diferitelor forme de artă indiană Capitolul Artă Sălile și portalurile templelor din Khajuraho sunt, de asemenea, încununate cu mici turnuri, care cresc treptat în înălțime până la turnul principal, întărind astfel comparația cu lanțul muntos Acoperișul pur în stil Orissa are o formă piramidală - designerii lui Khajuraho au folosit o tehnică de margine în trepte pentru a imita o cupolă aplatizată Întreaga clădire are deschideri înconjurate de coloane care diluează monotonia zidurilor de piatră, supraîncărcate cu reliefuri Prezența unor mici transept pe ambele părți ale sălii de adunări este una dintre trăsăturile caracteristice ale acestui stil Ca toate celelalte stiluri indiene, școala Bundelkhand a folosit pe scară largă sculptura Spre deosebire de Orissa, aceste temple erau decorate cu basoreliefuri atât în exterior, cât și în interior, iar bolta din săli era splendid decorată Basoreliefurile lui Khajuraho sunt izbitor de realiste și incontestabil seducătoare Rajasthan și Gujarat au multe temple din perioada medievală, iar unele sunt capodopere arhitecturale Dintre diferitele școli din regiunea vestică, le vom evidenția doar pe cele mai semnificative, care s-au dezvoltat sub regii dinastiei Chalukya sau Solanki din Gujarat și au atins apogeul în secolele XI-XIII Prosperitatea acestui regat a fost creată de comerțul maritim cu arabii și perșii, iar o parte semnificativă din vistieria regală și bogăția miniștrilor și comercianților a fost direcționată către construirea de temple magnifice hinduse și jainiste Încântătoarele altare jainiste de pe Muntele Abu, al căror stil diferă puțin de cel al lui Bundelkhand, sunt cele mai faimoase creații ale acestei școli Aceste temple, ridicate pe platforme înalte, constau de obicei doar dintr-un altar și o sală mare cu coloane fără portic Shikhara, care se ridica deasupra altarului, era înconjurată, ca și în Khajuraho, de numeroase turnulețe inferioare, iar tavanele se ridicau într-o boltă în trepte Aceste bolți au fost rotunjite, poate influențate de arhitectura musulmană, pentru a da impresia unui adevărat dom Pervazurile au fost mascate cu pricepere de sculptor; traversele întinse pe suporturi erau adesea decorate cu console largi, legate în centru și imitând astfel un arc, deși acesta din urmă PARTEA A DOUA Civilizaţie nu a fost niciodată folosit Acest stil se distinge în primul rând prin elaborarea și rafinamentul elementului decorativ Altarele Muntelui Abu, construite din marmură albă, au fost bogat decorate în interior cu frize și basoreliefuri elegante Aceste sculpturi, care povestesc povestea regelui Neminath - cel care a renunțat la plăcerile pământești, sunt adevărate capodopere din Gujarat și Rajasthan Au fost găsite foarte puține clădiri civile din perioada preislamică Regii și nobilimea medievală au construit palate de piatră, desigur, dar singurele urme rămase sunt fundațiile unei săli a tronului de la Vijayanagara și câteva ruine din Ceylon În unele localități din Rajasthan și Gujarat, au rămas porți monumentale sculptate rafinat, datând din perioada medievală; dar deși arhitectura civilă a atins un grad ridicat de dezvoltare, este evident că arhitecții și constructorii și-au investit tot talentul în construcția de temple Respectând regulile stricte ale tradiției, dar dând dovadă de ingeniozitate și originalitate în interiorul lor, au reușit să creeze, folosind echipamente tehnice primitive, lucrări de o frumusețe extremă Mulți muncitori au ridicat cu răbdare shikhare peste câmpii, încoronate cu plăci mari de piatră, care trebuiau ridicate cu un plan înclinat, ca la construcția marilor piramide egiptene Fie că arhitecții și meșterii erau conștienți sau nu, templul era un microcosmos, un model al lumii, așa cum era în vremurile arhaice ale sacrificiilor în aer liber Imaginile zeilor au fost sculptate pe pereți și adesea pictate, iar toate aspectele existenței divine sau umane au fost exprimate simbolic în ele Sculptură Sculptura în piatră a lui Harappa se caracterizează printr-o mare diversitate stilistică, indicând diverse influențe Bust de barbat din Mohenjo-Daro, inghetat si stilizat, care aminteste de arta mesopotamia, la acea vreme Capitolul Artă eu, ca trunchi masculin din piatră roșie Harappan, cu formele sale flexibile, sunt mai aproape de arta grecească arhaică Un alt trunchi, din ardezie, cu o mișcare în spirală, parcă, anticipează sculptura indiană de mai târziu și se apropie în același timp de figurile neolitice ale lui Hadjilar (Anatolia) Au trecut peste de ani între dispariția așezărilor din Indus și apariția orașelor Mauryan și nici măcar o piesă de artă din această perioadă nu a supraviețuit În unele regiuni din India, arta sculpturii din materiale de scurtă durată, desigur, a existat Influența Occidentului, politica externă de succes a regilor dinastiei Mauryan și creșterea bunăstării materiale au dus la secolele IV-III î Hr e la renașterea, la care mărturisesc basoreliefurile și sculpturile în piatră care au ajuns până la noi Capitelurile sculptate de pe coloanele lui Ashoka, dintre care unele ar fi putut fi create înainte de domnia sa, sunt cele mai vechi sculpturi ale civilizației post-indiene, ale căror urme au supraviețuit În ciuda multor elemente pur locale, acestea nu sunt caracteristice sculpturii indiene Faimoșii lei din stâlpul de la Sarnath și taurul din stâlpul de la Rampurva, nu atât de faimoși, dar și mai frumoși, sunt creați într-o manieră realistă, într-o anumită măsură influențați de tradițiile iraniene și elenistice Dacă excludem posibilitatea acestei influențe, atunci putem presupune că imaginile animalelor care decorează aceste coloane se întorc direct la tehnica de gravare a sigiliilor Indusului, izbitor de realistă pentru o civilizație atât de veche Influența locală se observă mai clar în abacusurile capitalelor decât în sculpturile care le încoronează: animalele sunt reprezentate în ipostaze naturale, roțile simbolizând atât pe Buddha, cât și pe împăratul Mauryan Ashoka, care conduce lumea, ghirlande de flori și frunze, unde de obicei Scene indiene coexistă cu scene împrumutate din cultura occidentală În afară de aceste coloane, foarte puțin rămâne din școala Mauryan, renumită pentru calitatea manoperei și claritatea stilului Statuia unui iac-shini din Didarganj este o lucrare magnifică terminată în spiritul acestei școli, dar prelucrarea ei permite să fie atribuită epocii post-Maurian Yakshini ține un kauri, un evantai de muscă ceremonial făcut din coada unui iac, care PARTEA A DOUA Civilizaţie obișnuit să vânteze regi și zei Astfel, ea trebuia să facă parte din compoziție, iar cealaltă parte - personajul sau obiectul sacru - a dispărut Mai multe imagini ale unui yaksha, uneori mai înalte decât un om, sunt singurele statui de lungime întreagă care datează din primele secole î Hr Au forme masive, grele și gât puternic și, deși execuția lor este imperfectă din punct de vedere tehnic, dau o impresie de forță primordială, care este rar întâlnită ulterior Aceste figuri au abdominale relativ slabe, ceea ce le permite să fie comparate cu trunchiul Harappan, iar acest lucru dovedește încă o dată continuitatea tradiției în perioada intermediară și mărturisește influența parților și ahemenidelor Cele mai semnificative exemple de sculptură post-Mauryan sunt basoreliefurile de pe balustrade și porțile monumentale ale marilor orașe budiste Bharhuta, Gaya și Sanchi Nu este posibil să le datam exact, dar sculpturile de la Bharhut, mai puțin elaborate decât cele de la Gaya și Sanchi, le precede cel mai probabil - iar studiul inscripțiilor demonstrează acest lucru - în timp ce mai târziu, fără îndoială, sunt sculpturile principalelor intrarea in Sanchi, cioplita de o mana sigura cu pricepere tehnica incontestabila Ordinea cronologică Bharhut-Gaya-Sanchi este parțial confirmată de inscripție, iar momentul creării sculpturilor Bharhut poate fi considerat aproximativ mijlocul secolului al II-lea î Hr î Hr e , sculpturi Sanchi - sfârşitul secolului I î Hr e , sculpturile lui Gaia - perioada dintre ele Totuși, aceasta este doar o presupunere - poate că școlile s-au dezvoltat aproape simultan În Bharhuta, balustradele care înconjoară stupa sunt decorate cu figuri de yakshini și yaksha, care în măreția lor nu sunt inferioare nici uneia dintre numeroasele sculpturi din India, deși tehnica lor este încă incertă, simplificată și arhaică Relieful slab indică faptul că meșterii erau obișnuiți să lucreze cu fildeșul și lemnul și au încercat să-și aplice arta pe alte materiale Medalioanele de pe traverse reprezintă în mare parte scene Jataka, executate cu același farmec arhaic Zidul de piatră de la Gaya, care înconjoară nu numai stupa, ci și locul sacru unde Buddha, în meditație, a atins iluminarea, arată dezvoltarea sculpturii din Capitolul Artă cu Bharhut Fețele devin mai vii și mai expresive, contururile mai blânde, mărturisind creșterea priceperii sculptorilor Figurile ies peste planul pietrei cu trei sferturi din volumul lor Deosebit de impresionante sunt chipurile oamenilor de pe medalioanele din Gaia, sunt atât de realiste încât se pot asuma portrete în ele Sanchi, fără îndoială, este apogeul primei faze a artei sculpturale din nordul Indiei Aici puteți vedea o mică stupa, decorată cu un basorelief de stil foarte arhaic, care, după unii experți, este mult mai veche decât stupale din Bhar-khut Gardul stupei principale este lipsit de decor, dar poarta principală este decorată cu numeroase figuri și basoreliefuri O întreagă epocă este reprezentată cu mare realism pe întreaga suprafață a stâlpilor grei de tip patrulater și pe arhitravele triple Yakshini sunt reprezentați zâmbind și dansând - cel mai adesea în poziția tpribhanga (un picior îndoit și partea superioară a corpului se curbă spre șold), care a fost stăpânită foarte devreme de sculptori - această postură îi conferă figurii iluzia vieții și a mișcării Yakshini sunt, de asemenea, decorate cu arhitrave susținute de elefanți masivi sau de pitici care se strâmbă Suprafața arhitravelor este sculptată cu teme din viața lui Buddha sau din episoadele Jataka: orașe asediate, călăreți cu elefanți, războinici călare în procesiune, bărbați și femei care se închină la altare, elefanți în junglă, lei, yakshini, naga (șerpi spirituali), animale mitice, ghirlande și decorațiuni florale Unele intrigi sunt influențate de desenele mesopotamiene și persane, dar realismul, complexitatea structurală, dinamica și redundanța generală trădează caracterul lor tipic indian Crearea sculpturilor portal în Sanchi nu a fost inclusă în planul original Sculptorii nu lucrau la conducerea mănăstirilor, ci erau angajați de donatori care doreau să participe la decorarea stupei; prin urmare, au descris ceea ce au cerut clienții lor și în modul în care, în opinia lor, era cel mai bun La prima vedere, această lucrare este lipsită de unitate, dar, în ansamblu, transmite omogenitatea profundă a unei civilizații prospere, plină de reverență față de zeii săi și de bucuria vieții în această lume A Basham PARTEA A DOUA Civilizaţie Tehnologia de aici este uimitoare Sculptorii au dobândit o pricepere perfectă în manipularea materialelor Basoreliefurile sunt prezentate abundent pe porticurile (toranele) stupaselor Scenele în relief mai profund decât în Bharhuta au o perspectivă mai dezvoltată: suprafețele, deși încă stratificate vertical, se suprapun uneori, creând astfel o impresie de profunzime În Bharhuta, Gaya și Sanchi și, de fapt, în toate sculpturile budiste din această perioadă, Buddha însuși nu este reprezentat - el este reprezentat sub formă de embleme: o roată, un tron gol, o amprentă, un copac pipal Această trăsătură iconografică se explică prin faptul că Buddha era atât de sacru încât înfățișarea lui părea o blasfemie, dar niciun text nu confirmă această ipoteză Poate că Buddha nu a fost înfățișat pentru că a fost considerat greșit să arate sub forma unei persoane pe cineva care a trecut de stadiul vizibilității tangibile Oricum ar fi, în niciunul dintre aceste trei locuri nu există o imagine a lui Buddha care să devină atât de comună după aceea Școlile Gandhara (în regiunea Indusului superior, lângă Peshawar) și Mathura, care au înflorit sub regii Kushan, pot fi considerate primele școli care au început să-l înfățișeze pe Buddha Majoritatea autorilor indieni cred că Buddha a fost introdus pentru prima dată la Mathura; La un moment dat, europenii au vorbit în favoarea lui Gandhara, dar unii indologi moderni nu sunt convinși de acest lucru Școala Mathura a fost strâns asociată cu tradițiile antice din India, în special cu Bharhuta și Sanchi, dar a fost influențată și de greco-roman și a adoptat unele trăsături iconografice iraniene, atât în reprezentarea zeului soarelui Surya, cât și în modul restrâns de rotund sculpturi şi înalt reliefuri Primele sculpturi ale școlii Mathura datează, cel mai probabil, la sfârșitul secolului I î Hr î Hr e , deși unii autori indică o dată ulterioară De-a lungul secolelor, folosind gresie roșie și albă din carierele locale, sculptorii au creat lucrări care s-au răspândit și au avut o mare influență asupra sculpturii ulterioare Această școală, în cel mai bun caz, a fost parțial inspirată de credința jaină, iar artizanii din Mathura de foarte mult timp în urmă, prin jurământ, au sculptat tăblițe de piatră cu imaginea unui tirthankara, gol, cu o cruce Capitolul Artă cu picioarele micșorate, cufundate în meditație - și asta poate să fi inspirat budiștii să-și portretizeze propriul profesor Yakshini de pe zidul de piatră al stupei, probabil Jain, este una dintre cele mai caracteristice lucrări care au supraviețuit până în zilele noastre de la școala Mathura Imaginile acestor femei, împodobite cu bijuterii, cu șolduri largi și talie subțire, în ipostaze rafinate și voluptoase, amintesc de dansatoarele din Indus Statuile regilor dinastiei Kushan diferă oarecum prin stilul lor de arta Mathura; majoritatea au fost găsite în satul Mat, unde se afla reședința de iarnă a regilor, în care se afla o capelă dedicată cultului predecesorilor lor Aceste statui au fost aproape complet distruse de către conducătorii care au urmat dinastiei antice; din cea mai semnificativă dintre ele, statuia marelui Kanishka, din păcate, a rămas doar un corp fără cap Îmbrăcat în maniera principilor Asiei Centrale, într-o tunică lungă și cizme cu pinteni, cu o sabie într-o mână și cu teaca în cealaltă, regele stă cu picioarele larg depărtate, în ipostaza de domnitor Această statuie, în relief ușor conturat, pare a fi bidimensională; aparent, sculptorul lucra la o temă neobișnuită pentru el, dar între timp a reușit să creeze o lucrare puternică, care amintește de statuile sacre ale faraonilor egipteni Primii buddha și bodhisattva ai școlii Mathura sunt personaje dolofane și zâmbitoare a căror spiritualitate este cu greu evidentă Sub influența școlii Mathura s-a dezvoltat stilul denumit în mod obișnuit Gupta și este reprezentat de câteva capodopere ale sculpturii religioase indiene Școala Gandhara a fost influențată de arta Imperiului Roman și, probabil, printre reprezentanții săi s-au numărat și maeștri occidentali Recent, un grup de arheologi francezi a descoperit ruinele marelui oraș Ai-Khanoum, din nordul Afganistanului Practic, acest oraș este reprezentat de stiluri elenistice Astfel, ei au avut, fără îndoială, o influență indirectă asupra stilului lui Gandhara Dar, deși scrierile acestei școli sunt considerate greco-budiste, regatele grecești din Bactria și nord-vestul Indiei dispăruseră deja în momentul în care a apărut Sincretismul său este de atribuit nu atât influenței moștenitorilor lui Alexandru, cât legăturilor comerciale stabilite cu Occidentul, PARTEA A DOUA Civilizaţie prosperitatea tot mai mare a Romei și înaintarea legiunilor sale spre Est Doar câteva obiecte mici de argint și monede excelente, eventual importate de Occident, sunt în mod clar de origine greacă Datorită regelui Kanishka, succesorilor săi și supușilor lor cei mai bogați, școala gandhariană a primit sprijinul și încurajarea necesare pentru înflorirea ei Noua practică de cult budist a cerut imagini cu Buddha și bodhisattva (dintre care au fost multe), precum și mici tăblițe reprezentând episoade din viața lui Buddha sau din Jatakas Sculptorii din Mathura obișnuiau să-și înfățișeze Buddha, pe de o parte, formele rotunjite ale yaksha-urilor din secolele precedente, pe de altă parte, tirthan-kar-urile jainiste care meditează Sculptorii Gandhara au imitat modelele zeităților lumii greco-romane Stilul lor se apropie adesea de cel al sculpturii occidentale și putem presupune că unii dintre maeștrii acestei școli erau străini veniți din Siria sau Alexandria În contextul artei indiene, stilul Gandhara poate fi numit oarecum insipid, dar a fost original în felul său De asemenea, Buddha Gandhara poate să nu dea impresia de spiritualitate, așa cum era tipic perioadei Gupta, dar ei exprimă compasiune combinată cu complezență, iar unele dintre scenele sculpturale de pe plăci sunt pline de dinamică și realism Școala a apărut sub marii regi ai dinastiei Kushan, dar epoca prosperității a trecut, iar lucrările sculptate din piatră au devenit rare, dar marmura artificială și tencuiala au fost mai des folosite Influența acestei școli s-a extins dincolo de India până în China În timp ce aceste școli se dezvoltau în nord, altele apăreau în Deccan La Templul Bhaji Rock și la Udayagiri, în Orissa, există sculpturi foarte vechi care probabil datează din aceeași epocă cu cele realizate la Bharhuta Marile temple rupestre din vestul Deccan sunt pline de sculpturi magnifice, dintre care cele mai semnificative sunt poate figurile numeroși donatori, prezentate în înalt relief pe pereții templului rupestre de la Karli De regulă, acestea sunt cupluri - soț și soție (dumpati) - care își pun mâinile unul pe umărul celuilalt; aparent, acestea sunt portrete idealizate ale lui Dumnezeu Capitolul Artă donatorii care au finanțat construcția templelor budiste săpate în stâncă Scenele din teracotă reprezintă cupluri asemănătoare și, fără îndoială, modelele lor vii erau convinse că, prin plasarea imaginii lor pe altar, vor putea beneficia atât material, cât și spiritual Poate că ei pot fi văzuți ca precursori ai maithunas în templele medievale, dar primele dumpatis au fost cel mai probabil concepute într-un spirit complet diferit, deoarece aceste figuri în mod clar nu au semnificație sexuală Cel mai adesea, fața soțului nu este întoarsă către soția sa, el privește drept înainte, în timp ce soția, care apare într-o ipostază foarte reținută, aproape timidă, cu ochii în jos, este exact opusul senzualului yakshini din nord; probabil, aceste cifre reprezentau imaginea ideală a vieții de căsătorie în India antică Regiunea, situată în valea dintre râurile Krishna și Godovari, a devenit un centru semnificativ al budismului din secolul al II-lea î Hr î Hr e , a fost leagănul școlii Amaravati, care reprezintă cea mai semnificativă artă a Andhras Nu departe de Amaravati, în orașul Nagarjunikonda (azi inundat de apele barajului), au fost descoperite multe lucrări de stil similar Datorită poziției sale geografice, această școală a fost supusă unei influențe străine reduse într-o măsură mai mică decât școlile Gandhara și Mathura Moștenirea greco-romană predomină în fața stilului alexandro-roman, care se explică prin comerțul maritim activ cu țările din bazinul mediteranean Vedem că apar forme alungite, care caracterizează stilul Amaravati în perioada sa de glorie Stupa mare de la Amaravati de la sfârșitul dinastiei Satavahan (secolele II-III) este decorată cu basoreliefuri din ipsos care înfățișează scene din viața lui Buddha și înconjurată de figuri ale lui Buddha în diferite ipostaze Medalioanele sculpturale sunt considerate, fără îndoială, cele mai perfecte capodopere ale artei indiene Cu alcătuirea lor, destul de echilibrată și închisă sub formă de cerc, ele dau impresia de viață și de mișcare - neașteptată în contextul unei religii marcate de detașare și liniște senină Figuri rafinate alungite sunt înfățișate în mișcare, uneori foarte dinamice, ca pe faimosul medalion, unde o mulțime de semizei, cuprinse de extaz, se exaltă PARTEA A DOUA Civilizaţie spre cer o cupă de lemn a lui Buddha Școala Amaravati a avut o mare influență Direcția sa s-a extins în Ceylon și în sud-estul asiatic; stilurile locale au purtat pecetea ei, iar influența ei asupra sculpturii din sudul Indiei în secolele următoare a fost la fel de evidentă În acest moment, în nordul peninsulei, invadatorii Saka și Kushan s-au retras sau s-au asimilat în populația indigenă, făcând posibilă nașterea marelui imperiu Gupta Este general acceptat că în domeniul artei perioada Gupta a durat din a IV-a până în a doua jumătate a secolului al VII-lea î Hr Din epoca Gupta se pot compara lucrările brahmane, care sunt puține astăzi, cu cele budiste Astfel, în sculptură pot fi identificate două tendințe distincte, determinate de aceste două religii Sculptura budistă exprimă mai multă compasiune și simpatie pentru umanitate, în timp ce direcția brahmană transmite în principal puterea supraomenească a zeilor și măreția lor Puține lucrări din acea epocă au ajuns până la noi, dar mărturisesc gradul înalt de pricepere pe care l-au atins artiștii În timp ce stilurile lui Bharhuta, Sanchi și Mathura se distingeau printr-o senzualitate foarte apropiată de natură, iar stilul Amaravati printr-un sentiment de mișcare și o impresie uimitoare a realității vieții, sculptura Gupta se caracterizează prin liniște și bucurie senină În acest moment au fost create cele mai faimoase lucrări de artă religioasă indiană, în primul rând încântătorii Buddha Sarnath Cel mai faimos îl înfățișează pe Buddha rostind prima sa predică despre "întoarcerea roții Dharmei"; mai mult decât în orice altă sculptură indiană, el arată ca un adevărat predicator budist aici Încoronat cu un halou larg, înconjurat de doi semizei, profesorul stă într-o postură plină de măreție; silueta lui zveltă, conturată de linii netede, este sculptată într-un mod simplificat, astfel încât să nu fie indicat niciun muşchi; degetele subțiri încrucișate în gestul dharmachakra mudra, indicând că este pe cale să țină o predică Apare ca un tânăr cu buze pline și fin definite; ochii pe jumătate închiși și un zâmbet ușor exprimă esența mesajului său Detaliul desenului, de multe ori mai mare decât descrierile seci Capitolul Artă a textelor sacre budiste, evidențiază oportunitatea de a se ridica deasupra oricărei agitații pământești și de a atinge un nivel de spiritualitate în care suferința umană nu mai afectează mintea Această capodopera, totuși, ilustrează doar un aspect al artei Gupta O școală remarcabilă de sculptură hindusă a existat în regiunea Gwalior și în Jhansi Sculpturile templului Deogarh, înfățișând zeități hinduse și scene mitologice, marchează, de fapt, începutul stilului medieval Magnifica statuie a zeului soare Surya din Gwalior ne oferă un alt aspect al stilului acestei perioade Puternic și lat în umeri, zâmbind binevoitor, zeul se uită drept la adepții săi, iar mâna dreaptă este ridicată într-un gest de binecuvântare Trunchiul de la Sanchi datează probabil din secolul al IX-lea, dar continuă tradiția Gupta a unui bodhisattva al cărui corp este conturat cu grație, dar cu încredere, și al cărui colier și centură sunt înscrise cu bijuterii, precum și un șnur din piele de antilope atârnat peste umărul stâng , subliniază formele netede Cea mai impresionantă dintre aceste sculpturi Gupta este fără îndoială figura unui mistreț mare sculptat în stâncă la intrarea într-o grotă situată la Udayagiri, lângă Bhilsa Imaginea zeului Vishnu, care se transformă într-un mistreț uriaș pentru a salva Pământul din adâncurile oceanului cosmic, creează o impresie uluitoare că puterea primordială servește bine împotriva forțelor de distrugere și poartă un mesaj de încredere și speranță Reprezentând Pământul, o mică figură feminină, agățată de colții săi, subliniază incomensurabilitatea lui Dumnezeu în raport cu creația sa Sunt prea multe sculpturi medievale pentru ca noi să le luăm în considerare în detaliu În această perioadă se stabilesc reguli iconografice, fiecare zeu fiind înzestrat cu propriile sale atribute specifice, care sunt înfățișate împreună cu el; proporțiile corpului și părților sale, precum și trăsăturile feței, sunt fixate prin reguli și respectate cu strictețe Dar chiar și legați de o artă care a devenit aproape sacră, sculptorii indieni au reușit totuși să creeze lucrări uimitor de diverse În timpul ultimilor prinți din Pala și Sen din Bihar și Bengal (secolele VIII-XII) de artiști budiști și hinduși PARTEA A DOUA Civilizaţie Sculpturi grațioase au fost create din bazalt negru exploatat în carierele locale Cea mai caracteristică trăsătură a artei pala este completitudinea detaliului: aceste figuri, finisate cu grijă și lustruite cu grijă, uneori par să fie turnate din metal și nu sculptate din piatră Sculptura din Orissa este mai mare decât sculptura din pala Motivele sculptate pe templele de la Bhubaneswar și Konaraka se disting prin formele lor senzuale și expresivitatea semantică, care le conferă o frumusețe rară Cele mai semnificative lucrări se găsesc în curtea interioară a Templului Soarelui Konarak, unde puterea artistică a unui grup ecvestre și a unui uriaș elefant care bate inamicii cu trunchiul mărturisesc o direcție animală puternică și o tehnică înaltă de reprezentare, care amintesc de zoomorfa chinezească ceramica si sculptura dinastiei Tang Pereții templelor din Khajuraho sunt acoperiți cu imagini cu zeități și cupluri îndrăgostite Majoritatea celorlalte regiuni din nordul Indiei au și piese uimitor de frumoase, dar în opinia noastră, foarte puține dintre ele pot concura cu sculpturile din Orissa În Deccan existau școli sculpturale separate Lucrări extrem de artistice au fost create în templele Ai-khol și Badami începând cu secolul al VI-lea; iar aici regasim influenta stilului Gupta, cu tendinta de alungire a formelor, eventual mostenita de la scoala Amaravati Sculpturile lui Mamalla Puram, care împodobesc magnificul ansamblu templu creat de regii dinastiei Pallava, au dimensiuni mult mai mari Cel mai impresionant este înalt relieful reprezentând răsturnarea Gangelui și sculptat pe un versant stâncos cu o suprafață de , x , m O fractură naturală a stâncii a fost folosită pentru a descrie râul sacru care curge din fruntea lui Shiva De ambele părți ale rupturii, zeii, semizeii, asceții și elefanții urmăresc îndeaproape pârâul, în timp ce spiritele șarpelor zvârcolite (naga) se leagănă pe apele lui Maeștrii care au creat acest ansamblu magnific posedau un uimitor simț al umorului și au înfățișat printre asceții care venerau râului, o pisică vicleană care s-a deghizat în pustnic pentru a prinde șoareci fără a trezi suspiciuni Mamallapuram găzduiește, de asemenea, un uimitor Capitolul Artă un portret idealizat al domnitorului Mahendravikrama-varman, acest geniu universal, alături de care se află două dintre consoartele sale și câteva imagini de grup de animale, izbitoare prin expresivitate Influența școlii sculpturale Pallava s-a extins în Ceylon și în vestul Deccan, unde picturile murale ale grotelor din Ajanta depășesc chiar și scenele în basorelief în măreție Cu toate acestea, sculpturile ulterioare ale grotelor din Ellora, în special sculpturile templului Kailasanath, sunt printre capodoperele artei indiene Acestea sunt în principal înalte reliefuri care creează impresia unor sculpturi tridimensionale și înfățișează scene mitologice Întreaga serie se caracterizează printr-un echilibru de compoziție și expresivitate, combinat cu o grație care amintește de stilul lui Amaravati Sculpturile grotelor de la El Fanta aparțin aceleiași școli, dar au fost create un secol mai târziu Templul peșteră al lui Shiva din Elephanta găzduiește o serie de înalte reliefuri uimitoare, inclusiv un trimurti grandios, poate cea mai faimoasă sculptură a Indiei antice Conceptul hindus de zeitate și-a găsit, fără îndoială, cea mai completă expresie în liniștea supranaturală a bustului Shiva cu trei fețe aflat aici După Mamallapuram, Ellora și Elephanta, sculptura indiană a continuat să existe și au fost create multe alte lucrări, dar, deși unele dintre ele merită laude, nu sunt comparabile cu capodoperele epocilor anterioare Cele mai semnificative lucrări ale artiștilor dravidieni din Evul Mediu târziu sunt portretele magnifice din bronz ale conducătorilor dinastiei Chola și ale succesorilor acestora Produse din ceramică și teracotă În timp ce figurile din piatră, metal și fildeș puteau satisface sensibilitățile artistice ale celei mai bogate clase, săracii au fost nevoiți să se mulțumească cu imagini mai mici și plăci de teracotă, care erau fără îndoială inițial viu colorate Era evident despre serial PARTEA A DOUA Civilizaţie producție, iar cele mai frumoase exemple au fost obținute prin luarea unei impresii Aproape peste tot în săpături, începând cu orașele civilizației Indus, se găsesc produse din teracotă în cantități mari Majoritatea sunt de natură religioasă Zeițele de lut brut - se pare că primele figurine ale lui Durga, al cărei cult era foarte răspândit printre clasele inferioare înainte ca ea să intre în panteonul ortodox - sunt foarte tipice și seamănă cu statuete și mai primitive ale zeiței-mamă găsite la Harappa Alte obiecte nu par să aibă o semnificație religioasă pronunțată, deși ar fi putut fi filacterii sau ofrande Imaginile unei mame cu un copil în brațe, o temă rară în sculptură, pot fi ofrande de la femei care doresc să devină mame, în timp ce cupluri în ipostaze caste (ca în Achhatra), amintesc de imaginile donatorilor din sculpturile sculptate în stâncă ale lui templele de stâncă, au fost văzute în mod clar ca având puteri magice care dau fericire în căsătorie Cele mai multe dintre aceste figurine de teracotă sunt realizate într-un stil brut, doar câteva dintre ele sunt lucrate cu atenție și cu adevărat frumoase Unele fețe sunt tipizate, iar zeii au adesea trăsături armonioase, cum ar fi zeița Parvati din Ahichhatra (perioada Gupta) Farfuriile decorative din ceramică sunt în mare parte mai interesante Majoritatea artefactelor de teracotă excavate până în prezent datează din perioadele Mauryan și Gupta Dar această artă a existat înainte și a fost aplicată ulterior; în orașele budiste din Bihar, multe plăci de teracotă datând din epoca medievală au fost create prin jurământ Turnare si gravare in bronz pe metal O varietate de artă metalică în stil elenistic datând din primele secole ale erei noastre au fost descoperite în regiunile de nord-vest Unii nu au nimic indian și s-ar putea să fi fost fie introduși, fie Capitolul Artă creată de meșteri străini - de exemplu, uimitoarea chivot de aur din Bimaran, încrustată cu rubine Mai în urmă, în nordul Afganistanului și în Asia Centrală sovietică, au fost descoperite pahare de argint foarte frumoase și alte obiecte, clar de origine și stil elenistic, deși cu influență indienă evidentă Arheologii sovietici cred că aceste obiecte provin din regatul grec Bactria și le datează din secolele III și II î Hr e Astfel, ei nu aveau nicio legătură directă cu școala gandhariană din primele secole ale erei noastre O vază de aramă de la Kullu, la granița Kashmirului, cu o procesiune veselă sculptată, aparține stilului tipic indian al epocii pre-Gupta Câteva statui din bronz sau cupru, în mare parte în stil budist, datează din epoca Gupta Cea mai impresionantă este statuia lui Buddha din Sultanganj, înaltă de aproximativ , m, a cărei silueta grațioasă este drapată într-o tunică transparentă Ca majoritatea operelor de artă din această perioadă, face o impresie vie nu prin detalii și proporții realiste, ci cu un sentiment de mișcare într-un corp ușor înclinat, în degete lungi și subțiri ridicând ușor marginea unei rochii, într-o față impasibilă, care, în ciuda regularității trăsăturilor, pare vie datorită modelării rafinate Momentul creării acestei statui este cel mai probabil secolul al IX-lea A fost descoperit în Bihar, un centru major al budismului, unde s-a dezvoltat una dintre cele două mari școli de turnare a bronzului în timpul domniei dinastiei Pala Există atât de multe bronzuri din această perioadă - mai ales în Nalanda, principalul centru al artei Pala - încât ar putea fi presupusă o adevărată producție de masă Au fost exportate în Asia de Sud-Est, unde se mai găsesc, precum și în Nepal și Tibet, unde au avut o mare influență asupra școlilor locale Aceste lucrări se disting în primul rând prin rafinamentul formelor și detaliilor decorative și, de regulă, prin absența unei inspirații religioase adecvate Cele mai vechi bronzuri din Nepal, datând din aceeași perioadă, au o compoziție simplificată, dar sunt aurite și încrustate cu pietre semiprețioase, ceea ce le conferă o strălucire și un luciu deosebit PARTEA A DOUA Civilizaţie Obiecte de bronz au fost produse și în alte regiuni ale Indiei, dar majoritatea exemplelor care au ajuns până la noi au o valoare artistică mică Tamilii, creând statui pentru temple și figurine de cult, preferau metalul în locul pietrei; și în sudul Indiei, în special în regatul Cholas, școala de turnători de bronz, a cărei pricepere a rămas neîntrecută, a creat opere de artă uimitoare în metal Bronzurile din sudul Indiei sunt de diferite dimensiuni, dar cele mai frumoase exemple sunt grele și mari, cu un piedestal, dotat cu mânere, permițându-le să fie purtate în timpul procesiunii Cele mai de succes lucrări sunt simple și extrem de atractive, deoarece ornamentația bogată caracteristică sculpturii indiene subliniază suprafața netedă și goliciunea corpului Trăsăturile faciale și contururile figurilor sunt simplificate și idealizate, proporțiile corespund normelor iconografice, iar atributele zeilor reprezentați sunt prezentate condiționat În ciuda regulilor stricte care guvernează stilul sculpturii din bronz Chola, tamilii au creat piese uimitor de frumoase și adesea extrem de originale Pe lângă imaginile cu zei și zeițe, au realizat multe statui de sfinți și portrete ale regilor și reginelor zeificate, care erau adesea plasate în temple printre zeitățile secundare din jurul zeului principal Statuile în mărime naturală ale regelui Krishna Deva Raya și ale celor două soții ale sale, care pot fi văzute în templul Tirumalai, sunt considerate apogeul acestei arte și datează din secolul al XVI-lea Chipurile reginelor, deși frumoase, par absolut condiționate, în timp ce artista, desigur, a căutat să-l prezinte pe marele domnitor în formă reală Aceste trei personaje, pline de demnitate, cu mâinile încrucișate în gestul anjali, adică respect și reverență față de zei, cu ochii alungiți pe jumătate închiși, par a fi întruchiparea măreției și nobleței vechiului ideal hindus de regalitate, și privindu-le, devine clar de ce trimișii portughezi atât de șocați de prima întâlnire cu regele Capodoperele artei tamile sunt figurile din bronz ale dansului Shiva, majoritatea datând din secolul al XI-lea Maeștrilor tamili le plăcea în special să-l înfățișeze pe Dumnezeu ca patronul dansului - Nataraja: în formă Capitolul Artă un tânăr cu patru brațe plin de grație, ținând adesea un foc în palma deschisă, înconjurat de foc, sprijinindu-se cu un picior pe spatele demonului, în timp ce celălalt este ridicat într-o figură de dans tradițional indian Dumnezeu apare astfel ca întruchiparea armoniei și vitalității, a luminii cerești și a tinereții eterne În Ceylon, a existat o școală dezvoltată de sculptură în bronz, destul de apropiată de stilul din sudul Indiei Lucrarea ei cea mai originală este, desigur, figura mare a zeiței, care este de obicei considerată Tara budistă, dar poate că aceasta este imaginea lui Parvati, soția lui Shiva În Ceylon, această statuie a fost venerată ca înfățișând-o pe zeița Pattini, forma divină a credinciosului Kannaga - soțul virtuos ideal conform legendei tamile Această turnare rafinată rivalizează cu cele mai bune bronzuri din India de Sud Aproape toate bronzurile hinduse au fost turnate folosind metoda cerii detașabile Mai întâi, modelul turnat a fost acoperit cu ceară, iar apoi cu lut Apoi totul a fost încălzit pentru a topi ceara, iar metalul topit a fost turnat în matrița astfel obținută Statui mari, precum Buddha din Sultanganj, care cântărește aproximativ o tonă, au fost turnate în părți separate, care apoi au fost conectate Pictura Este suficient să apelezi la literatură pentru a demonstra că pictura în India antică a atins un nivel înalt de dezvoltare Palatele și reședințele nobilimii erau decorate cu picturi murale magnifice și picturi de șevalet Bineînțeles, au existat artiști profesioniști, dar femeile și bărbații care aparțineau cercurilor luminate au stăpânit și arta pensulei Ceea ce a rămas din pictura indiană veche, în ciuda păstrării ei proaste, ne permite să judecăm calitatea acesteia Practic, acestea sunt picturi murale din interiorul unor temple rupestre Multe temple erau decorate cu picturi, statuile în sine erau PARTEA A DOUA Civilizaţie viu colorate și adesea încă de văzut în templele hinduse Mai multe grote, situate în locuri diferite, au încă fresce destul de brute, de stil primitiv și de o calitate artistică destul de mediocră; mulți indologi cred că aceasta este o pictură preistorică Cu toate acestea, în unele grote artificiale cu scop religios, există exemple de stil mult mai perfect, care pot fi atribuite celor mai mari capodopere lăsate moștenire nouă de civilizația antichității Picturile rupestre Ajanta sunt de obicei considerate fresce, dar acest termen nu este pe deplin adecvat aici, deoarece frescele reale sunt pictate pe tencuială udă, în timp ce picturile murale Ajanta au fost create pe pavaj uscat Pereții erau acoperiți mai întâi cu un strat de lut sau noroi amestecat cu lână sau paie, apoi cu un strat de ipsos Această acoperire a fost suficient de rezistentă, având în vedere condițiile climatice nefavorabile; dar s-a deteriorat pe alocuri, iar în timpul care trecuse din secolul trecut, când s-au făcut primele copii, picturile au fost și mai distruse Dar culorile în sine au rămas uimitor de proaspete Aceste picturi au fost inițial pictate cu culori strălucitoare și încă păstrează puritatea și contrastul nuanțelor Artiștii au lucrat probabil în grote întunecate, folosind lumina exterioară reflectată de oglinzi din metal lustruit Cel mai probabil, picturile grotelor IX și X din Ajanta, ilustrând povestea elefantului, au fost realizate înainte de începutul erei noastre, în timp ce grotele I și XVI au fost pictate, poate șase secole mai târziu La început, linia este mai ascuțită, iar mai târziu compoziția devine mai atentă; totuși, nu putem urmări, ca și în sculptură, evoluția stilului, iar diferențele dintre lucrări se datorează probabil diferenței de gusturi și temperamente ale maeștrilor, sub a căror direcție se desfășura lucrarea în fiecare dintre grote Frescele descriu în principal scene din viața lui Buddha și episoade din Jatakas Perioada Gupta este apogeul picturii murale indiene, cel mai pe deplin reprezentată în Ajanta (grotele I, II, VI, VII, XI, XVI și XVII) Poate părea că avem în fața noastră o serie de scene eterogene, deloc separate unele de altele, dar dacă Capitolul Artă aruncați o privire la tot, imaginea va fi comandată Aceste compoziții au într-adevăr o structură circulară sau ovală extrem de sofisticată: în fiecare grup, privirea se deplasează de la periferie la centru, apoi din nou la periferie, unde se întâlnește cu liniile exterioare ale grupului vecin, care conduc privirea către un nou centru și așa mai departe Comunicarea între grupuri se realizează cu ajutorul personajelor secundare, care servesc drept trecere, trecere de la un grup la altul De asemenea, observăm că aceste scene sunt organizate nu conform legilor occidentale ale perspectivei cu un singur punct de îndepărtare, ci pe mai multe linii de îndepărtare Perioada Gupta a fost caracterizată și de înflorirea nudului indian, atât în reprezentarea lui Buddha, cât și în reprezentarea corpului feminin O astfel de decizie are nu numai o funcție estetică, ci corespunde și limbajului plasticității, pe care se bazează și regulile canonice (shastra) dansului și teatrului Fiecare gest, fiecare postură are o conotație emoțională, al cărei spectru este foarte larg: de la furie la bucurie, de la renunțarea la lume la meditație etc Create în scopuri religioase, picturile murale Ajanta sunt totuși de natură seculară Vom găsi aici panorame mai vii ale vieții de zi cu zi a Indiei Antice decât pe basoreliefurile Sanchi Prinți în palatele lor, soții lor în hareme, coolii cu poveri grele pe umeri, cerșetori, țărani și asceți, iar printre ei - animale, flori și păsări: o întreagă epocă a fost surprinsă pe pereții grotelor cu o pensulă fidelă și precisă de mulți artiști, a căror pricepere este mărturisită eleganța și rafinamentul formelor Dintre masa capodoperelor lui Ajanta, trebuie remarcată figura unui tânăr, ușor arcuit în ipostaza tribhanga (în special îndrăgită de artiștii indieni), cu ornamente pe cap și o floare de lotus albă în mâna dreaptă Acestea sunt trăsăturile blânde și triste ale bodhisattvei Avalokiteshvara Padmapani, "domnul care privește în jos cu compasiune" În ciuda podoabelor și a tinereții lor aparente, un bodhisattva înțelege și împărtășește toată suferința lumii Artistul care l-a creat a fost destul de capabil să-și exprime ideea: universul nu este indiferent față de osteneala și durerea tuturor ființelor vii PARTEA A DOUA Civilizaţie Un sentiment religios de un fel foarte diferit este exprimat de imaginea care îl înfățișează pe Buddha cu aureola, cerșind pentru pâinea lui zilnică lângă o femeie și un copil - despre care se crede că este cu soția lui Yashodhara și fiul lui Rahula Portretele rafinate ale acestor două personaje minore rămân aproape neobservate pe fundalul imaginii maiestuoase a profesorului, al cărui chip impasibil și corp acoperit cu o tunică lungă exprimă, asemenea lui Buddha Sarnath așezat, o seninătate suprasenzuală De remarcate sunt picturile care împodobesc pereții verandei de la intrarea în grota de la Bagha, la aproximativ o sută șaizeci de kilometri nord de Ajanta, care înfățișează o procesiune de elefanți, izbitoare în compoziția lor și o scenă încântătoare cu muzicieni și dansatori Stilul picturii lui Ajanta se găsește în fragmente de picturi din alte grote ale Deccanului: în Badami și Ellora Mai la sud, în țara tamilă, un templu peșteră Jain situat la Sitannavasala are încă niște picturi murale excelente, dar grav deteriorate În cele din urmă, la Templul Rajarajeshwara din Thanjuvur, au fost găsite câteva picturi magnifice datând din perioada Chola Unele dintre picturile murale ale școlilor sudice, foarte prost conservate, se află în Ceylon - în Sigiriya, într-o stâncă uriașă, unde regele Kashyapa I a ordonat să-și construiască un palat în secolul al V-lea Aceste fresce au fost aproape complet distruse de soare și de ploile musonice; dar în mijlocul unei pante stâncoase înalte, protejată de o corvoială în deasupra, sunt încă vizibile printre nori figurile a douăzeci și unu de apsare S-a presupus că acestea sunt imagini ale reginelor sau concubinelor lui Kashyapa, deoarece unele dintre fețe sunt în mod clar individualizate Unii autori continuă să împărtășească ipoteza reginei mai veche, dar din context, a doua interpretare, exprimată mai întâi de dr S Paranavitana, pare mai corectă Majoritatea fragmentelor rămase din frescele hinduse medievale din Vijayanagara, Polonnaruwa (Ceylon) și în alte părți mărturisesc începutul secolului al VIII-lea declinul tehnicii picturale Liniile devin mai ascuțite și își pierd luminozitatea caracteristică perioadei precedente; dar tot e Capitolul Artă o artă de un merit artistic incontestabil, a cărei tradiție avea să supraviețuiască până la invazia musulmană Sub influența islamului, artiștii indieni s-au orientat în principal către arta miniaturii și a ilustrației de carte, urmând în primul rând modele persane Între timp, diverse surse literare mărturisesc că miniaturiștii au existat în India cu mult înainte de cucerirea musulmană, iar câteva dintre lucrările lor, create în Bihar, Bengal și Nepal și datând din secolele XI-XII, s-au păstrat Această pictură în miniatură, sau șevalet, a fost caracterizată printr-o manieră deosebit de rafinată, este lipsită de un asemenea realism, deoarece frescele lui Ajanta diferă, iar fețele descrise de ea sunt aproape imposibil de distins unele de altele Aceste miniaturi, ilustrând texte budiste și executate pe scândură de lemn, pânză, mătase sau frunză de palmier, trebuiau fie să comemoreze o predică religioasă, fie să raporteze știri Au existat diferite școli de miniatură și ne vom concentra aici doar pe cele care nu au fost influențate de arta musulmană Principala este școala bengaleză, care s-a dezvoltat în două etape, dintre care prima a fost budistă, și a trecut în Nepal după căderea dinastiei Sen (sec XIII); ea a actualizat doar iconografia tradițională, dar a avut o influență puternică asupra picturii tibetane După aceea a rămas până în secolul al XV-lea în mai multe mănăstiri din Bihar, departe de puterea musulmană Școala din Gujarat, care și-a păstrat libertatea religioasă în ciuda presiunii musulmane de la începutul secolului al XIV-lea, a apelat la subiecți jainisti, uneori hinduși, respingând iconografia musulmană, dar între timp experimentând influența irano-chineză Spre deosebire de pictura lui Ajanta, lucrările școlii Gujarati au fost create nu de artizani seculari, ci de călugări Clima uscată din Asia Centrală a făcut posibilă păstrarea picturilor care nu erau, strict vorbind, indiene, dar gravitau puternic spre arta indiană Cele mai vechi înconjoară giganticul Buddha sculptat în stâncă la Bamyan, Afganistan, și sunt mai vechi decât majoritatea frescelor din Ajanta Numeroase picturi pe perete și șevalet, PARTEA A DOUA Civilizaţie găsite în așezările din Turkestanul chinez sau în alte regiuni din Asia Centrală, în cea mai mare parte, sunt mai târziu, iar diferența lor față de mostrele indiene este vizibil mai mare, deși influența acestora din urmă rămâne de netăgăduit Ele datează dintr-o perioadă de comerț activ între India și China și demonstrează că arta chineză, deși profund originală, datorează totuși mult Indiei Decorative si aplicate artă Săpăturile efectuate la Takshashila și alte situri din nord-vestul Indiei au scos la iveală bijuterii realizate din pietre prețioase încastrate cu pricepere în aur, într-o tehnică similară cu cea folosită încă de bijutierii indieni Sicriul din Bimaran (secolul al II-lea d Hr ) și alte câteva obiecte de aur și argint se remarcă prin eleganța gravurii, precum și chivotele de cristal create în diferite așezări budiste Bijuteriile tăiate ale așezărilor din nord-vest au, în general, o valoare artistică mică și aproape toate poartă urme ale influențelor occidentale; este chiar posibil ca unele produse să fi fost importate Trebuie să fi existat o mulțime de produse din fildeș, dar doar un număr mic dintre ele au supraviețuit până astăzi Înregistrările mărturisesc existența unor corporații de cioplitori de fildeș; fără îndoială, era o profesie onorifică, care se bucura de patronajul castelor conducătoare Cel mai interesant, dacă nu și cel mai frumos exemplu de sculptură în fildeș este o mică statuetă a zeiței, descoperită la Herculaneum și, fără îndoială, ajunsă acolo, ca țesăturile și condimentele scumpe, prin Egipt La Bergama, la aproximativ optzeci de kilometri vest de Kabul, au fost descoperite plăci de fildeș sculptate de o măiestrie minunată, care decorau inițial piese de mobilier sau capace de sicriu; datează din secolele I-II n e Temele descrise pe aceste plăci își au originea într-o regiune care a fost larg Capitolul Artă acoperite cu influențe occidentale, dar tipic indiene, așa că au fost fie pur și simplu importate aici, fie făcute de artiști formați de maeștri indieni Mai multe tehnici sunt utilizate cu pricepere aici: de exemplu, fildeșul este decupat alternativ, răsucit și împărțit în înalt relief și basorelief, incizat și dobândește un joc de lumini și umbre Claritatea liniilor, în ciuda eleganței produsului, conferă acestor figuri un relief izbitor și le pune la egalitate cu alte capodopere ale Indiei antice Într-o perioadă ulterioară (secolele XV-XVII), în atelierele din sudul Indiei și din Ceylon, au fost create și produse din fildeș remarcabile din punct de vedere tehnic, multe dintre acestea fiind obiecte ale vieții de zi cu zi: figurine, elemente de decor arhitectural și de mobilier, cutii, sicrie, piepteni, etc Muzică Cuvântul sanscrit pentru muzică, sangita, este un concept format din trei părți care combină muzica vocală (gita), muzica instrumentală (vadya) și dansul (nritya) Rigveda și Samaveda stau la baza tehnicii recitativului muzical, care poate fi datată în jurul secolului al VIII-lea î Hr î Hr e Trei sunete muzicale îi determină intonația: udatta sau tonul mijlociu, anudatta sau tonul inferior și svarita sau tonul înalt Între timp, intonația nu este întotdeauna fixă și poate varia de la un semiton la un ton major, mai ales în cazul unei suduri Interpretarea recitativă a imnurilor vedice este reprezentată de următorul model (A): uas ca kin cij dri pya te jagat sarvam ru ya te pi vâ A PARTEA A DOUA Civilizaţie ha - oy dâ to ya - - i la ua - - g pa i by ta sa - JT J j * jj jjyj N - tsa - - i ba - a - a -a~~ au hau ÎN Capitolul Artă Aceste sunete rigvedice sunt o cristalizare a melodiei limbajului arhaic Ca atare, nu are dezvoltare muzicală, totuși o astfel de mișcare a vocii în jurul sunetului central se regăsește în cele mai arhaice melodii ale Samavedei Datorită conservatorismului religios, putem, cu ajutorul practicii Samavedice moderne, să stabilim regulile cărora a fost supus în antichitate Practica samavedică este împărțită în mai multe ramuri, fiecare dintre ele având propria sa tradiție specială În diferite ramuri și în cadrul aceleiași ramuri, forma imnurilor se schimbă, adică cele mai dezvoltate melodii se bazează pe o scară descrescătoare până la a șaptea, uneori până la a opta, în timp ce cele mai arhaice sunt asemănătoare cu cea Lectură monotonă rigvedică Mai jos sunt două exemple (B și C), conform școlii Kauthuma, cea mai răspândită în sudul Indiei: o formă arhaică a imnului Samavedic (B) și un fragment din imnul Samavedic cu o scară dezvoltată (C) Nu știm suficient despre evoluția muzicii indiene între această perioadă și primele secole ale erei noastre Cu toate acestea, un autor anonim a compilat un tratat despre arta teatrului, dansului și muzicii și, conform obiceiului vremii, l-a atribuit vechiului înțelept Bharata Bharata-natyashastra (cca secolul al IV-lea d Hr ) este cea mai veche sursă de informații despre aceste trei arte și dovedește că în această epocă India avea un sistem muzical complet dezvoltat, din care "clasicul" a început să se dezvolte în secolele următoare muzica indiana Muzica modernă din nordul Indiei folosește o scară ascendentă de șapte note (numite saja, rishabha, gandhara, madhyama, panchama, dhaivata și nisada sau, pe scurt, sa, ri, ga, ma, pa, dha și ni), care corespunde aproximativ cu gama majoră occidentală Aceste note pot fi separate printr-un număr diferit de trepte de scară în cadrul scalei principale, în conformitate cu împărțirea acesteia din urmă în douăzeci și două de shrutis, adică intervale teoretice Shruti este cel mai bine definit ca un interval mai mic decât un semiton Octava are trei registre: joasă (mandra), medie (madhyama) și înaltă (tara sau uttama) PARTEA A DOUA Civilizaţie Astfel, scara inițială a lui Bharata, sau sa-grama, apropiată de modul dorian, începând cu nota re, este semnată după cum urmează: Nume muzical: sa ri ga ma pa dha ni Numărul shruti: Sistem european: re mi fa sol la si do Alături de sa-grama, Bharata recunoaște o altă scară nu mai puțin importantă: ma-grama, care corespunde aproximativ modului mixolidian cu nota de sol și are următoarea secvență shruti: Nume muzical: ma pa dha ni sa ri ga Numărul shruti: Sistem european: sol la si do re mi fa Sferturile de ton în muzica indiană joacă în principal un rol ornamental, dar într-o oarecare măsură participă și la melodie Pe lângă grama, pe care am tradus-o cu cuvântul "octavă", există și alte tipuri de scale, principala dintre ele este raga Raga este alcătuită din cel puțin cinci note care formează baza melodiei Termenul tehnic "raga" apare în textele despre muzică mult mai târziu decât tratatul lui Bharata; dar pe la secolul al X-lea sistemul de cârpe a fost dezvoltat în detaliu de un autor pe nume Matanga Conform teoriei muzicale ortodoxe, care s-a format în Evul Mediu, au existat șase ragas principale; alte forme, numite ragini, erau considerate consortele ragis-ului masculin Aceste șase ragas originale au constituit diverse secvențe, iar cea pe care o dăm mai jos în notație muzicală modernă este una dintre cele mai vechi: Bhairava DO remi fa sol la b si do Kaushika DO mi b fa la b si b do Hindola DO mi fa# la si do Deepaka DO reb mi fa# la si do Sriraga DO reb mi fa# sol la si do Megha DO re fa sol la do Capitolul Artă Se presupunea că fiecare para ("para" înseamnă "culoare", "pasiune") corespunde unui anumit moment al zilei Astfel, conform clasificării menționate mai sus, regulile prescriu ca bhairava să fie folosit pentru exerciții muzicale în zori; meghu dimineața, deepaka și sriraga după-amiaza și, în sfârșit, kaushika și hindola noaptea Bhairava este asociat cu frica și venerația religioasă, kau-shika este asociat cu râsul și bucuria, hindola, deepaka și sriraga corespund dragostei, iar megha corespunde păcii și liniștii Este interesant de observat că para, cel mai apropiat de scara majoră europeană, este rezervat în sistemul indian pentru noapte și dragoste Între timp, acestea sunt doar câteva aspecte ale muzicii clasice seculare, care sunt supuse dialecticii religioase, dezvoltată pe scară largă de Sharngadeva în secolul al XIII-lea El considera muzica singura modalitate de a găsi iubirea (kama), de a-și îndeplini îndatoririle religioase (dharma) și de a se îmbina cu principiul creator al universului (moksha) Această muzică, nu liturgică, ci de natură religioasă, se numește marga, care înseamnă "drumul" Merge direct la muzica vedica, care a permis preotului care a efectuat ritualul de sacrificiu sa intre in contact cu zeitatea Acest concept se bazează pe credința în puterea creatoare a sunetului (nada) Muzica religioasă, marga, se opune muzicii laice, deshi Termenul deshi, care inițial însemna muzică non-liturgică de orice fel, și-a pierdut treptat sensul în nord Privită drept divertisment popular (deshi - "local"), această muzică a devenit o formă disprețuită de muzicienii de la curte Și deși în sud, precum și în nord, a existat un contrast între aceste două tipuri muzicale, muzica deshi nu a fost niciodată tratată cu dispreț acolo Într-adevăr, în această regiune, muzica a rămas strâns asociată cu oamenii și, fără îndoială, marile sărbători ale templului au jucat un rol important în acest sens Muzica indiană nu are o armonie dezvoltată, iar o melodie bazată în general pe semitonuri (adică intervale care separă notele pe o scară) nu necesită o bază armonică, spre deosebire de majoritatea melodiilor europene Cheie PARTEA A DOUA Civilizaţie susținut de una sau mai multe note rezonante și un grup de instrumente de percuție Linia melodică și ritmurile încrucișate subtile și complexe ale muzicii indiene înlocuiesc armonia și contrapunctul pentru ascultătorul competent și atent La fel ca grecii antici, indienii au favorizat și încă preferă dimensiuni neobișnuite precum / și / Tala, sau sistemul de ritmuri muzicale, este cel mai important element al muzicii indiene după raga Talas-urile și diversele lor tempouri aparțin sistemului muzical din sudul Indiei Teoria muzicii clasice din nordul Indiei nu sistematizează în niciun fel ritmurile Acest principiu ritmic a fost introdus în muzica deshi sub influența poeziei și muzicii populare Talurile sunt subdivizate în perioade, formate dintr-un anumit număr de unități ritmice Ei erau deja cunoscuți de Bharata și din această epocă au apărut multe ritmuri noi După gradul de complexitate, talele merg de la un simplu metru în / (aditala) la ritmuri formate din paisprezece elemente Iată diferitele forme de ritmuri și accentul lor: Tala rupaka in / : |>J*J*:>J*J>J>J>| Tala jhampa in / : J > :> Tala ama în unități ritmice: |*J> : > ) ) > : > JJJJ : > > J> : J> J> | Lungimea talei alese este cunoscută atât de cântăreț, de chimbalist, cât și de baterist, ceea ce creează o adevărată polifonie ritmică Aceste ritmuri complexe, animate de note melodice și variații sincopate, creează uneori secvențe ritmice la fel de dificile pentru urechea occidentală precum este fuga cu patru voci pentru melomanul indian Muzicianul indian a fost și improvizator O linie melodică simplă poate fi transcrisă în notație alfabetică, dar India nu a avut niciodată un sistem coerent de notație muzicală, iar lucrările compozitorilor antici sunt pierdute pentru totdeauna Ca și acum, fiecare interpretare a fost o creație nouă Muzicienii au ales tocane și tala, de multe ori pornind de la o temă melodică binecunoscută, și au compus un nou pro- Capitolul Artă lucru, introducând diverse variații și oferindu-i ornamente complexe din mers Deoarece muzica indiană este mai mult vocală decât instrumentală în natură - cel puțin a fost înainte de perioada islamică - instrumentele muzicale de percuție joacă un rol major în ea Într-adevăr, lipsită de capacitatea de a exprima polifonie și armonie, muzica indiană depinde de sofisticarea melodică și ritmică Din această cauză, toba devine instrumentul principal - în principal un element ritmic Instrumentele muzicale de percuție erau numeroase și variate Tobele mici, lovite cu palma și cu degetele, așa cum se face și astăzi, erau considerate un instrument aproape indispensabil oricărui exercițiu muzical Cu ocazia ceremoniilor importante s-au folosit tobe mai mari Existau și diverse tipuri de chimvale, gong-uri și clopoței Următorul cel mai important este vinul, care seamănă vag cu o lăută Cuvântul "vin" se referea inițial la un instrument ca o harpă, cel mai adesea cu zece coarde; era foarte asemănătoare cu harpele mici din Egiptul antic și cu civilizațiile din Orientul Mijlociu Până la sfârșitul perioadei Gupta, acest instrument a devenit mai mult ca o lăută cu corp în formă de para: se cânta fie cu degetele, fie cu un plectru Săpăturile arheologice au dovedit că un astfel de instrument a fost folosit de mult timp, dar nu se știe din ce motive a înlocuit vina Veena veena este încă cântă în unele țări din Asia de Sud-Est, dar nu mai este folosită în muzica indiană modernă Lăuta în formă de para a fost înlocuită la rândul său în secolul al VIII-lea un precursor al vinei moderne, care avea un corp rotunjit, adesea făcut din tărtăcuță uscată, și un gât lung Este posibil ca instrumentele cu arc să fi existat, dar ele par să fi fost cu greu folosite în cercurile iluminate înainte de invazia musulmană Flautele și diferitele instrumente de trestie erau foarte comune, dar instrumentele de suflat cu muștiuc erau folosite doar ca instrumente de semnalizare Printre acestea, coaja unei moluște foarte mari cu un capăt tăiat, care a fost folosită pentru PARTEA A DOUA Civilizaţie apelează la zei înainte de bătălie sau la alte evenimente importante; sunetul său era considerat un bun augur Tratatul Bharata arată că atunci, ca și astăzi, indienii preferau cântarea în gât, care suna mai natural decât cea care a devenit obișnuită pentru occidentali Adesea, vocea imita un instrument muzical, cântăreața, după ce a interpretat mai multe variații improvizate pe o temă melodică simplă, se îndrepta de obicei către zeitate cu o rugăciune La sfârșitul epocii medievale, muzica a devenit predominant lotul specialiștilor, care erau cel mai adesea musulmani sau membri ai castelor inferioare Cu toate acestea, arta muzicienilor era foarte apreciată de clasele de proprietate care le foloseau serviciile În marile epoci istorice ale Indiei, situația era cu totul alta: atunci alfabetizarea muzicală era considerată un element necesar în educația unei persoane culte Dans La fel ca muzica, dansul indian cu greu s-a schimbat de-a lungul timpului, iar cei mai faimoși dansatori moderni încă urmează regulile Bharata-natyashastra Dansul (nrit-tya) era strâns legat de teatrul (natya): ambii termeni, totuși, au aceeași rădăcină, doar al doilea - în forma Prakrit; dansul și teatrul sunt două aspecte ale aceleiași discipline artistice, abhinaya, care a fost vehiculul pentru exprimarea celor șapte emoții Ca în aproape toate culturile antice, teatrul din India s-a dezvoltat din cântatul și dansul ritual Mijloacele de exprimare ale dansatorului nu sunt doar picioarele și brațele, ci întregul său corp Cea mai mică mișcare, chiar și cu sprânceana sau cu degetul mic, are o semnificație specială și nu trebuie să fie arbitrară Posturile și gesturile au fost clasificate în detaliu încă din epoca Bharata-natyashastra, care menționează treisprezece poziții ale capului, treizeci și șase de poziții ale ochilor, nouă poziții ale gâtului, treizeci și șapte de brațe și zece poziții ale trunchiului Următoarele texte oferă multe alte posturi, fiecare dintre ele denotă ceva Capitolul Artă tachinarea sau exprimarea unei anumite emoții Datorită numeroaselor lor combinații, dansatorul poate spune o întreagă poveste pe care privitorul, familiarizat cu acest limbaj convențional, o poate înțelege cu ușurință Gesturile mâinii (mudra) sunt, fără îndoială, cea mai izbitoare caracteristică a dansului indian Datorită codului surprinzător de complex, nu se poate exprima doar o întreagă gamă de sentimente cu o singură mână, ci și să-ți imaginezi zei, animale, oameni, împrejurimi și să înfățișezi diverse acțiuni Tratatele ulterioare enumera câteva sute de mudre, iar aceste gesturi au fost folosite nu numai în dans, ci, după cum am văzut, în ritualuri religioase și în iconografie Există și limbajul corpului, care include multe posturi, printre care se numără patru principale, sau bhan-ga: acesta este sambhanga, când un corp îndreptat și echilibrat exprimă pacea spirituală; abhanga, o postură de meditație când greutatea corpului este transferată pe un picior; atibhanga simbolizează emoții violente, corpul este puternic respins; și tribhanga, sau îndoirea triplă, o poză preferată a reprezentărilor sculpturale Acest dans extrem de tehnic a necesitat ani de pregătire și, desigur, a fost întotdeauna domeniul dansatorilor profesioniști prin excelență Între timp, în literatură există referiri la prinți și soții lor, care se distrau dansând în palatele lor În India antică, existau multe dansuri populare interpretate cu ocazia sărbătorilor În Evul Mediu s-au dezvoltat două tipuri principale de dans: bharatanatya), care este cel mai vechi dans indian, creat, conform legendei, de înțeleptul Bharata, și kathakali, care a început să prindă contur în secolul al IX-lea și a atins punctul culminant abia la sfârșitul perioadei medievale, sub stăpânirea musulmanilor Bharatanathya, un dans indian versatil, își atrage principala inspirație din legendele lui Nataraja, Krishna și Radha O orchestră formată dintr-o vină, o tobă, un flaut și cântăreți explică tema gesturilor dansatorului, care este mereu singur pe scenă În același timp, instrumentele cu coarde și suflat stabilesc intonația, tobele bat ritmul în conformitate cu modulațiile vocii ale cântăreților, cărora le corespund mișcările piciorului Dacă bharatanatya este un dans rafinat și nuanțat, atunci kathakali este mai expresiv Acest dans dramatic își are originea în PARTEA A DOUA Civilizaţie sud-vestul Indiei, în Kerala, dramatizează episoade din Ramayana și Mahabharata Trupa kathakali are aproximativ treizeci de oameni: dansatori, muzicieni, cântăreți Fiecare personaj are propria sa masca, din faina de orez si var, ale carei contururi corespund unei anumite stari psihologice; zeii erau de obicei vopsiți în verde, demonii roșii sau negri; costumele sunt grele și luxoase Orchestra este formată din tobe, flaute, vinuri, chimvale și gong-uri; dansatorul este însoțit de o pereche de cântăreți care explică mișcările corpului său Mai târziu, doar membrii castelor inferioare au dansat în public, dar se pare că inițial nu existau tabuuri sociale pentru dans, cu posibila excepție a interzicerii brahmanilor care săvârșeau sacrificii Capitolul LIMBA ȘI LITERATURA LIMBA Sanscrita De mult timp a fost general acceptat că sanscrita este o rudă îndepărtată a tuturor limbilor europene, cu excepția finlandei, estoniei, maghiarei, turcei și bascilor Toate celelalte dialecte europene se întorc la un strămoș comun, creat pe baza diferitelor dialecte vorbite în urmă cu patru mii de ani de triburile de stepă din sudul Rusiei Legătura care există între sanscrită și limbile occidentale este confirmată de asemănarea incontestabilă a unor cuvinte precum pitri și francezul pere (tată) sau mâtri și tege (mamă), și pot fi citate mii de astfel de exemple Astfel, cuvântul sanscrit (vap (câine)) este apropiat de cuvântul grecesc kidp, latină caniș, german Hund, englezesc hound - unde inițiala k s-a transformat în germană h Asemenea relații, insesizabile la prima vedere, se stabilesc cu aproape complete certitudine Cititorul, care are cunoștințe minime de greacă și latină, va observa imediat asemănarea dintre sistemele lor gramaticale și gramatica sanscrită Sanscrita vedica este mai apropiată în majoritatea privințelor de proto-limba sau proto-limbi decât orice altă limbă indo-europeană; Descoperirea sanscritei a permis lui Bopp, Rusk și altor oameni de știință ai secolului trecut să descopere legăturile de familie între limbile grupului indo-european și să pună bazele filologiei comparate Cea mai arhaică stare de limbaj cunoscută de noi este cea a Rig Veda, care se raportează la limbajul clasic în același mod PARTEA A DOUA Civilizaţie cum se raportează grecul din vremea lui Homer cu greaca atică De-a lungul evoluției sale, sanscrita a rămas limba unui sistem flexiv complex Cu toate acestea, în Vede, sunt prezentate forme de flexiune, care apoi au căzut în nefolosire În ceea ce privește complexitatea sistemului verbal, limba Vedelor, cu teoria sa complicată a vocilor și stărilor de spirit, care a fost ulterior mult simplificată, poate concura cu limba greacă antică Substantivele în limba vedica și mai târziu în sanscrită s-au schimbat în opt cazuri și, ca și verbul, aveau categoria unui număr dual Una dintre cele mai remarcabile caracteristici ale sanscritei vedice este accentul tonic Orice cuvânt semnificativ avea o silabă accentuată, uneori (dar nu neapărat) marcată de accent de forță - aici vocea se ridica cu unul sau mai multe tonuri, ca în limba greacă veche Accentul tonic, cu excepția excepțiilor prevăzute de reguli speciale în ambele limbi, este identic cu accentul tonic al cuvântului grecesc corespunzător Sanscrita, ca majoritatea limbilor derivate din ea, se caracterizează prin prezența consoanelor aspirate; astfel, sunetul k, pronunțat cu o aspirație ușoară, este complet diferit de kh aspirat, pronunțat cu o aspirație puternică Pentru un european, diferența abia se observă Această distincție se întoarce la limbile indo-europene; există în greaca veche, deși în greacă aspiratul Ѳ, (ru % și-a pierdut pronunția originală înainte de începutul erei creștine O altă trăsătură fonetică a sanscritei vedice care a supraviețuit până în zilele noastre este o serie de consoane retroflexe sau cerebrale : /, țh > d, dh etc Aceste sunete retroflexe nu sunt de origine indo-europeană, au fost împrumutate foarte devreme de la nativii din India O altă trăsătură caracteristică a foneticii sanscrite este predominarea vocalelor a și â După compilarea Rig Veda, sanscrita a început să se dezvolte intens La începutul mileniului I î Hr e flexiunile primare au dispărut, dar gramatica, deși simplificată, a rămas totuși foarte complexă Cuvinte noi, de obicei de origine non-ariană, au intrat în uz, în timp ce altele au fost folosite mai rar sau și-au pierdut sensul inițial Capitolul Limba si literatura nu Este clar, așadar, că tot ceea ce privește pronunția și sensul celor mai vechi texte vedice este discutabil; cu toate acestea, se credea că cea mai mică abatere de la original sau o eroare în recitare nu numai că priveau cuvintele de puterea lor magică, ci aduceau și un blestem asupra naratorului În ciuda necesității rituale de a păstra puritatea Vedelor, gramatica și fonetica s-au dezvoltat foarte intens Cel mai vechi tratat lingvistic indian "Nirukta", scris de Yaska și care explică semnificația cuvintelor vedice învechite, datează din secolul al V-lea î Hr î Hr e și este rezultatul unor lucrări anterioare Marea gramatică a lui Panini, "Ashtadhyai" ("Opt cărți"), a fost compilată la sfârșitul secolului al IV-lea î Hr e În epoca lui Panini, limba și-a căpătat forma clasică și, ulterior, s-a schimbat puțin și numai în domeniul vocabularului În aceeași epocă, fonetica sanscrită a fost analizată cu o abordare sistematică care avea să apară în studiile lingvistice abia în secolul al XIX-lea Una dintre cele mai notabile realizări ale Indiei este alfabetul său neobișnuit, începând cu vocalele urmate de consoane, grupate în funcție de modul lor de formare Această sistematizare strict științifică contrastează puternic cu alfabetul roman - dezordonat și arbitrar - care nu se bazează pe niciun principiu de bază și s-a dezvoltat organic pe parcursul a trei milenii Datorită descoperirii sanscritei de către Occident, știința fonetică a început să înflorească în Europa Gramatica lui Panini, care descria limba sanscrită, a predeterminat direcția activității generațiilor întregi de oameni de știință Ei, recunoscând rădăcina ca element de bază al cuvântului, au clasificat aproximativ două mii de rădăcini de cuvinte monosilabice Luând în considerare adăugarea de prefixe, sufixe și inflexiuni, aceste rădăcini alcătuiesc un întreg dicționar sanscrit În ciuda numeroaselor concepții greșite și a formării eronate a cuvintelor, concluziile acestor primi etimologi au fost în principiu corecte și au fost folosite în multe domenii ale gândirii indiene Astfel, aceiași gramaticieni care au stabilit regulile aproape de neclintit ale limbii sanscrite s-au întrebat de relația dintre sunet și sens În primul rând, au încercat să înțeleagă modul în care sunetele generează și transmit gândirea Mai mult, teoreticienii PARTEA A DOUA Civilizaţie poezia (și în principal Bhartrihari, autor al tratatului Vakya-padiya despre "frază și cuvânt", secolul al VII-lea) a căutat să afle cum cuvintele, versurile și cântarea dau naștere sentimentelor estetice Deși natura foarte specializată a gramaticii lui Panini a limitat sever diseminarea acesteia, a fost fără îndoială una dintre cele mai semnificative realizări ale civilizației antice; până în secolul al XIX-lea în lingvistică nu existau lucrări de acest nivel științific Această lucrare, cu aproximativ patru mii de reguli gramaticale, cu ajutorul unor semne stenografice specifice bazate pe litere sau silabe simple care denotă cazuri, moduri, persoane, timpuri etc , ordonează și clasifică fenomenele lingvistice Marea concizie a sistemului lui Panini face acest text deosebit de dificil; pentru a-l înțelege, este necesară o pregătire serioasă Majoritatea gramaticilor indiene ulterioare au fost doar interpretări ale lui Panini Cele mai faimoase două sunt Marele Comentariu (Mahabhashya) de Patanjali (secolul al II-lea î Hr ) și Comentariul Benares (Kashika-vritti) de Jayaditya și Vamana (secolul al VII-lea d Hr ) Una dintre principalele probleme ridicate de Mahabhashya, pe lângă cele legate de gramatică și aplicarea lingvistică, este problema adevăratului sens al cuvântului (shab-da) Patanjali citează, fără a-l împărtăși pe deplin, punctul de vedere conform căruia cuvintele, limbajul nu se corelează nici cu realitatea tranzitorie și cu obiectele ei de percepție și reprezentare, nici cu concepte generalizate care îmbrățișează această realitate în concretețea și momentanitatea ei Unii gramaticieni nu au fost de acord cu Panini pe puncte minore, dar tratatul său a fost larg acceptat atât la curte, cât și în cercurile brahminice și niciun scriitor sau vorbitor nu a îndrăznit să-și încalce serios regulile Gramatica lui Panini a codificat limba în principalele sale trăsături, iar de acum înainte ea nu se putea schimba decât în aceste cadre rigide De la Panini și-a primit numele limba - sanscrită, "perfectă" sau "purificată", spre deosebire de dialectele populare - Prakrits, "naturală", care s-a dezvoltat spontan Simplificată în raport cu limba vedica, sanscrita lui Panini era încă destul de complexă Extrem de începător Capitolul Limba si literatura este dificil să stăpânești regulile schimbărilor eufonice la joncțiunea cuvintelor (sandhi), care au început să prindă contur chiar și în limba epocii vedice Fiecare cuvânt dintr-o frază este legat de cuvinte adiacente Astfel na-avadat ("nu a spus") devine nâvadat, dar na-uvâca (cu același înțeles) devine pohasa; Râmas-uvâca ("Rama a spus") dă Râma uvâca și Râmas-avadat devine Rârno 'vadat în timp ce Haris-avadat ("Hari a spus") devine Harir avadat Multe dintre aceste reguli au fost impuse în mod artificial Rigvedei în sine: de exemplu, cititorul trebuia adesea să caute cuvântul original pentru a găsi versetul potrivit Simplificand structura sanscritei, Panini a fost probabil ghidat de dialectul vorbit in nord-vestul Indiei; limbajul cotidian al preoților a devenit treptat limba clasei conducătoare Mauryas și majoritatea dinastiilor indiene din perioada pre-Gupta nu foloseau sanscrita ca limbă oficială Prima mare dinastie care a folosit sanscrita a fost dinastia Ujjain Saka; intrarea lui Rudradaman la Girnar ( d Hr ) este primul document sanscrit care a ajuns până la noi, în afară de câteva intrări scurte și neimportante De regulă, fiecare limbă vorbită și scrisă se dezvoltă și tinde spre simplificare Autoritatea lui Panini a restrâns acest proces Desigur, unele reguli neesențiale, precum folosirea timpului trecut, au fost neglijate, iar scriitorii au folosit formele imperfecte, perfecte și aoriste într-un mod nediferențiat; dar regulile sandhi formulate de Panini au persistat Singura modalitate prin care sanscrita poate evita regula flexiunilor a fost să folosească cuvinte compuse în loc de mai multe propoziții În literatura epică și vedă, cuvintele compuse sunt folosite destul de larg, dar ele constau cel mai adesea din două sau trei tulpini, urmând exemplul cuvintelor franceze portefeuille sau arc-en-cee Dar în sanscrita clasică, unele cuvinte au până la douăzeci sau chiar până la treizeci de componente Cuvântul portefeuille ("portofoliu") este format din două cuvinte: porter ("purta") și feuille ("frunză"), iar cuvântul arc-en-ciel ("curcubeu") - din trei: vârstă ("arc) ", " arc"), en ("pe"), cei ("cer") A Basham PARTEA A DOUA Civilizaţie Poeții epocii timpurii, precum Kalidasa, au folosit această metodă de formare a cuvintelor relativ puțin, deși chiar și în poezie se pot găsi cuvinte formate din șase elemente Cele mai vechi panegirice regale înregistrate în sanscrită constau din lanțuri lungi de cuvinte complexe; de exemplu, împăratul Samudragupta este menționat ca "unind întreaga lume cu mâna sa puternică și mulțumită respectului acordat lui de către [alți] regi, plătind tribut în argint și aducând daruri de fete, în schimbul unui hrisov pecetluit cu sigiliul lui Garuda, care confirmă dreptul lor de a stăpâni teritoriile lor" Această expresie reprezintă un cuvânt compus din douăzeci de elemente Această utilizare originală a cuvintelor compuse infinit de lungi se datorează probabil influenței dialectelor dravidiene, deoarece limba veche tamilă era săracă în inflexiuni și sintaxa sa era caracterizată printr-o succesiune de cuvinte fără a indica legătura dintre ele Concomitent cu dezvoltarea cuvintelor polisilabice în sanscrită, există tendința de a folosi fraze lungi Proza lui Bana și Subandhu (secolul al VII-lea) și lucrările majorității succesorilor lor constau în propoziții de două sau trei pagini fiecare În plus, scriitorii au folosit orice expresie verbală și dispozitiv imaginabil, astfel încât literatura sanscrită a devenit una dintre cele mai supraîncărcate stilistic și în mod deliberat artificială din lume Interesul pentru limbă, pe care India l-a manifestat deja în epoca timpurie, nu a dispărut în Evul Mediu La noi au ajuns mai multe "dicționare" datate din această perioadă, care pot fi folosite și acum Nu au nimic de-a face cu dicționarele noastre alfabetice occidentale Ele constau din liste de cuvinte care sunt apropiate ca înțeles sau folosite într-un context similar, uneori însoțite de o scurtă definiție în versuri simple Primul și cel mai faimos lexicograf a cărui operă a ajuns până la noi este Amarasimha, pe care tradiția îl face contemporan cu Kalidasa Un alt tip de dicționar, mai apropiat de al nostru, oferă liste de omonime și liste de cuvinte poliseme Interesul indienilor pentru problemele limbajului a trecut în domeniul filosofiei: erau extrem de interesați de problema legăturilor dintre cuvânt și lucru Școala Mimamsa, renumită pentru mistica sa Capitolul Limba si literatura credința într-o limbă pură, la sfârșitul erei vedice, se credea că fiecare cuvânt este o reflectare a unei imagini ideale și că sensul său este etern și imanent acestuia Oponenții acestei învățături, și în special școala Nyaya de logicieni, au susținut că relația dintre un cuvânt și sensul său este pur convențională Această dispută amintește de cea care a avut loc între realiști și nominaliști în Europa medievală Sanscrita clasică nu a fost probabil niciodată limba vorbită a maselor, dar cu toate acestea nu poate fi considerată moartă Era limba oficială a cultului și a statului, era citită și vorbită de clasele superioare și, în parte, era înțeleasă de mulți reprezentanți ai straturilor inferioare A servit drept lingua franca pe tot continentul indian și chiar și astăzi brahmanii educați care au venit din diferite părți ale Indiei în locuri de pelerinaj vorbesc sanscrită și se înțeleg destul de bine, în ciuda diferențelor de pronunție Prakrit și Pali Limba Rigveda a început să devină treptat învechită deja în procesul de creare a imnurilor, iar clasele inferioare ale triburilor ariene vorbeau o limbă simplificată apropiată de sanscrita clasică Există multe exemple de divergențe dialectale în Vede În epoca lui Buddha, oamenii comunicau într-o limbă mult mai simplă decât sanscrită - Prakrit, dintre care sunt cunoscute mai multe dialecte Limba de zi cu zi a Indiei antice a fost bine păstrată până în zilele noastre datorită sectelor neortodoxe, ale căror primele manuscrise au fost compilate în dialecte locale apropiate de cele vorbite de oameni Multe inscripții pre-Gupta, mai ales edictele lui Ashoka, au fost scrise în Prakrit; rolurile femeilor sau ale personajelor claselor inferioare din teatrul sanscrit au fost interpretate în prakrit, traduse în diverse dialecte Mai multe lucrări de literatură seculară au fost scrise în Prakrit Astfel, avem material suficient pentru a reconstrui dialectul popular Dialectele prakrite erau mai simple decât sanscrita, atât în ceea ce privește gramatica, cât și în ceea ce privește fonetica Cu exceptia PARTEA A DOUA Civilizaţie AFGANISTAN LA AVANTI ■K Sr / Jlaxop ^^Chevjabi/ VR/IADA Granița de distribuție a limbilor dravidiene și indo-ariane Limita de distribuție a principalelor grupuri de limbi indiene medii TIBET Delhi\ \ Jaipur Іyichi \ SHAU RA (* ENI Uku Hyderabad >T l *Puri~ Hyderabad' TELUGU X Bangalore - - ^AMILISKY^TI -= £dLANGUAGE ^Pondicherry -E^Madurai i Trivandrum: TAMIL ■CEYLON^ LIMBA SINGALA: Harta lingvistică a Indiei Capitolul Limba si literatura unele combinații ușor de pronunțat, cum ar fi consoanele dublate sau homorganele cu nazale inițiale, grupurile de consoane suferă o simplificare radicală Consoanele finale dispar, iar în unele dialecte chiar și consoanele intervocalice unice dispar Diftongii sanscriti ai și ai dispar, la fel ca și vocalele antice gi/, a căror pronunție corectă a fost de mult uitată În dialectul Magadh, r se schimbă în mod regulat în /, formând, de exemplu, lâjâ în loc de râjâ Regulile eufoniei practic nu au fost respectate, categoria numărului dual dispare, iar terminațiile substantivelor și verbelor sunt reduse semnificativ Cel mai vechi dialect care a jucat un rol principal în India este Pali, care a devenit limba budiștilor Thera Vada Probabil că Buddha a predicat în dialectul magadhian, dar pe măsură ce învățătura sa s-a răspândit în toată țara, s-a adaptat la dialectele locale Limba aleasă de membrii Theravada este dialectul local occidental, vorbit fără îndoială în regiunile Sanchi și Ujjain Pali, care este încă limba religioasă a budiștilor din Ceylon, Birmania și Asia de Sud-Est, pare să fie derivată mai degrabă din limba vedica decât din sanscrita clasică Dialectul Magadha a fost limba oficială a curții Mauryan, iar edictele lui Ashoka au fost scrise în el, dar versiunile lor transcrise în diferite regiuni ale Indiei sunt marcate de particularitățile dialectelor locale Limba târzie Magadhi, eterogenă și puternic influențată de Prakrit occidental, numită în mod obișnuit Ardhamagadhi (semi-Magadhi), a devenit limba sacra Jain și a contribuit la dezvoltarea literaturii Alte două dialecte Prakrit importante sunt Shauraseni, care își are originea în partea de vest a actualului Uttar Pradesh, și Maharashtri, care își are originea în nord-vestul Deccan Shauraseni a fost folosit mai ales in teatru in replicile femeilor si personajelor virtuoase ale claselor de jos Maharashtri a fost o limbă literară foarte comună în cântecele lirice Existau și alte dialecte prakrite, care aveau o răspândire extrem de mică În perioada Gupta, dialectele Prakrit au fost normalizate într-un anumit fel PARTEA A DOUA Civilizaţie și și-au pierdut culoarea Dialectele locale și-au continuat dezvoltarea în afara Prakrit Ceea ce Panini a făcut pentru sanscrită, alți gramaticieni au făcut pentru Prakrit, care, ca urmare, a încetat să mai fie dialecte vorbite corect Dramaticii care, respectând legile genului, au introdus în piesele lor pasaje scrise în diferite dialecte prakrite, au gândit în primul rând în sanscrită și, în scrierea dialogurilor, au aplicat mecanic regulile de traducere dintr-o limbă în alta așa cum au fost formulate de gramatici Următoarea etapă în dezvoltarea limbilor indo-ariane este marcată de apariția apabhranshi ("deviația"), un dialect din vestul Indiei Ridicându-se la nivelul unei limbi literare, ea a atins apogeul în Evul Mediu, când jainii din Gujarat și Rajasthan au compus poezie în ea Una dintre principalele sale caracteristici este reducerea flexiunilor și înlocuirea lor cu postpozițiile, ca în dialectele moderne din India Un prakrit degenerat similar ar fi folosit în Bengal de către budiști în epoca următoare El este strămoșul bengalezului modern Următoarea etapă a fost triumful noilor dialecte din nordul Indiei, dar depășește sfera studiului nostru, deși primele lucrări literare în aceste dialecte apar la scurt timp după perioada noastră Cu toate acestea, trebuie remarcat dialectul indo-arian, care până la sfârșitul Evului Mediu avea o istorie lungă - sinhaleze, a cărui geneză poate fi urmărită în literatură și înregistrări datând din secolul al II-lea î Hr e , și a căror evoluție a continuat până în zilele noastre Prakrit, care a fost vorbit de primii coloniști arieni din Ceylon, era deja foarte departe de sanscrita originală După ce a experimentat influența simultană a dialectelor indigene și a tamilului, dialectul sinhalez a început să se dezvolte rapid și independent Foarte devreme, consoanele aspirate caracteristice majorității limbilor indo-ariane au dispărut Multe cuvinte sinhaleze au fost împrumutate de la nativi și tamili La începutul erei noastre, sinhaleza nu mai era un dialect, ci o limbă Literatura sinhala care a ajuns până la noi datează abia din secolul al IX-lea n e , dar cel mai probabil a existat mult mai devreme, s-au pierdut doar lucrările sale Capitolul Limba si literatura Limbi dravidiene În timp ce limbile indo-europene moderne, cu excepția sinhalezei, nu și-au găsit expresie literară până la momentul invaziei musulmane, limbile dravidiene s-au dezvoltat pe scară largă de-a lungul secolelor Patru dintre aceste limbi - tamil, kannara, telugu și malayalam - au propriile lor texte sacre și literatură scrisă Tamila este vorbită în sud, de la Capul Comorin la Madras, Kannara în Karnataka și unele regiuni din Andhra Pradesh, Telugu în nordul Madrasului, până la granițele Orissa și Malayalam în Kerala Dintre aceste limbi, tamila este de departe cea mai veche, iar literatura sa datează din primele secole ale erei noastre Limba dravidiană încă nu poate fi atribuită în mod fiabil niciunui grup De fapt, este o colecție de limbi autonome care au o serie de caracteristici specifice Fonetica sa este plină de consoane retroflexe, dându-i un sunet staccato și o abundență de vocale (inclusiv scurtul ee o, absent în sanscrită), ceea ce îl deosebește de dialectele nordice dominate de vocalele a și n Ca și sanscrita, tamila are o sistem complex de ambreiaj eufonic; cu toate acestea, nu conține consoane aspirate caracteristice limbilor indo-ariane Tamila nu este flexivă în sensul în care este sanscrita, dar legăturile dintre cuvinte, categoriile de număr, persoană și timp de verbe sunt exprimate prin intermediul sufixelor care se pot adăuga unul la altul la infinit Sanscrita a început să influențeze această limbă foarte devreme, iar în Evul Mediu, savanții care au învățat sanscrita considerau sufixele ca terminații nominale și verbale Cu toate acestea, în textele cele mai vechi, aceste sufixe erau puțin folosite, iar cuvintele erau situate unul lângă altul fără nicio indicație a legăturilor existente între ele, ceea ce nu poate decât să amintească unul dintre cuvintele lungi și complexe ale sanscritei, care sunt foarte dificile pentru cei neinițiați să înțeleagă Primele texte literare tamile au avut relativ puține împrumuturi din sanscrită și au fost în general adaptate la fonetica tamilă Influența crescândă a arienilor s-a manifestat PARTEA A DOUA Civilizaţie în Evul Mediu în împrumutarea unui număr mare de cuvinte care își păstrează forma corectă de sanscrită Telugu și Kainara, răspândite mai la nord, au fost și mai influențate de sanscrită Primele înregistrări în cannar apar la sfârșitul secolului al VI-lea, iar primele documente literare care au ajuns până la noi datează din secolul al IX-lea Telugu a ajuns la nivelul unei limbi literare abia în secolul al XII-lea și a jucat un rol cu adevărat important în timpul Imperiului Vijayanagar, când a devenit limba oficială a curții Malayalam, foarte apropiat de limba tamilă, s-a remarcat abia în secolul al XI-lea Scris Am văzut că locuitorii din Harappa aveau un script care nu a fost încă descifrat Din momentul de după dispariția civilizației Indusului, adică aproximativ din secolul al XVII-lea î Hr e , iar până la mijlocul secolului al III-lea î Hr e nu a supraviețuit niciun document scris indian Referințe la existența scrisului apar în lucrările budiste Pali și în sutre, deși nici Vedele, nici brahmanii, nici Upanishadele nu menționează cu siguranță acest lucru Absența dovezilor directe, însă, nu este o dovadă concludentă, deoarece la sfârșitul perioadei vedice trebuie să fi fost folosită o anumită formă de scriere de către comercianți Inscripțiile Ashoka, primele scrieri indiene semnificative pe care le avem, folosesc două alfabete care sunt aproape perfecte pentru a reprezenta sunete indiene Este în general acceptat că aceste alfabete până în timpul domniei lui Ashoka trebuie să fi numărat deja câteva decenii, dacă nu secole de dezvoltare Dintre aceste alfabete datând din epoca Ashoka, principalul, distribuit pe întreg teritoriul indian, cu excepția nord-vestului, este Brahmi, despre originea căruia există două teorii opuse Majoritatea experților indieni de astăzi cred că această scrisoare se întoarce la cultura Harappan Mulți savanți europeni și unii indieni, dimpotrivă, cred că este împrumutat din scrierea semitică Prima dintre aceste teorii, avansată de Sir Capitolul Limba si literatura Consoanele inițiale vocale I a + ka O tha • □ ba ;• і kha Г da • ГГІ bha L şi A ga dha • U ta e gha X na • ya C na L ta ra d ea (c) tha -J la F cha " da (!) va E Ja D dha ± na ІГ ha "h na L pa C ta • ІЗ pha Notația vocală f kâ ( + ka) £ ti (la ta) ti (la ta) to-li (la ta) f su ( cL sa) Ddhe(Ddha) st ( ra) qat (k va) Alfabetul Brahmi PARTEA A DOUA Civilizaţie Alexander Cunningham și dezvoltat de profesorul asiriolog S Langdon, se confruntă cu anumite dificultăți Deoarece nu cunoaștem pronunția celor două sute șaptezeci de caractere Harappan, nu putem decât să afirmăm că unele dintre literele scriptului Brahmi similare cu acestea sunt împrumutate de acolo Analogiile dintre Brahmi și unele dintre vechile sisteme de scriere nord semitice sunt mai evidente, iar acestea din urmă constau din doar douăzeci și două de litere Cu toate acestea, această asemănare nu este suficientă pentru o concluzie incontestabilă, iar întrebarea rămâne deschisă La Brahmi, textul este citit de la stânga la dreapta, ca în scrierea europeană, spre deosebire de semitică, care se citește de la dreapta la stânga În Erragudi, în Andhra Pradesh, există mai multe edicte ale lui Ashoka, foarte incomplete, dintre care unele sunt scrise în boustrophedon (se citesc atât de la stânga la dreapta, cât și de la dreapta la stânga) În plus, se citește de la dreapta la stânga o mențiune și o legendă sinhaleze foarte veche pe o monedă veche din Eran, Madhya Pradesh Aceste fapte mărturisesc începutul dezvoltării scriptului Brahmi, deși nu sunt suficiente pentru o concluzie finală Oricum ar fi, aceste date nu ne dezvăluie secretul originii lui Brahmi, deoarece se crede că scrisoarea Harappan a fost citită și de la dreapta la stânga În orice caz, Brahmi este adaptat minunat la sunetele limbilor indiene, ceea ce este cu siguranță rezultatul unor eforturi deliberate În forma în care a ajuns până la noi, brahmi nu este creația negustorilor, ci a brahmanilor sau a altor oameni iluminați care aveau cunoștințe despre fonetica vedica Poate că a fost folosită inițial de negustori, recurgând la litere semitice sau amintind scrierea Harappan, dar pe vremea lui Ashoka, neatingând încă perfecțiunea sa clasică, brahmi era o literă în principal a lumii științifice Grecii, după ce și-au împrumutat alfabetul de la fenicieni, i-au adăugat noi simboluri grafice pentru a transmite toate vocalele cu excepția a; în ceea ce privește indienii, ei foloseau un alt mod de a-și desemna vocalele: semnele lor de bază includeau deja un sunet scurt a Astfel, litera Brahmi -f- denotă nu un sunet fc, ci ka Alte vocale Capitolul Limba si literatura erau notate prin icoane care erau atribuite deasupra sau sub litere, de exemplu: -f kâ*y -f- ki; -f-kî; -f; ku*> f ku; ke\ ko Pentru a arăta confluența a două consoane, literele corespunzătoare au fost suprapuse una peste alta; de exemplu: semnele ka și ud, atunci când sunt combinate, formează £ kua De regulă, cuvintele din frază nu au fost separate unul de celălalt, litera finală a unui cuvânt alătura litera inițială a cuvântului următor; cu unele modificări, această metodă este păstrată în sanscrită, ceea ce complică și mai mult studiul limbii pentru începători În epoca lui Ashoka, scriptul Brahmi suferise deja modificări evidente În secolele următoare, procesele de divergență vor duce la formarea mai multor alfabete separate Chiar înainte de începutul erei noastre, gravorii din nord, imitând indiscutabil scribii, au început să adauge mici semne la litere, care în limbajul tiparului occidental se numesc serif și folosesc o varietate de decorațiuni Tendința spre ornamentare s-a intensificat în timp, astfel încât la sfârșitul Evului Mediu serifurile superioare ale literelor s-au contopit într-o linie aproape continuă; astfel a apărut nagari ("alfabetul orașului", numit și Devanagari, adică "alfabetul orașului zeilor"), folosit astăzi în sanscrită, prakrit, hindi și marathi Caracteristicile locale au contribuit la dezvoltarea diferitelor tipuri de scriere în Punjab, Bengal, Orissa, Gujarat etc Între timp, în regiunile din Deccan, scrisul a devenit din ce în ce mai perfect și mai rafinat În centrul Indiei în secolele al V-lea și al VI-lea se dezvoltă un tip de scriere în care serifurile fonturilor nordice sunt înlocuite cu icoane patrulatere Scrierea din sudul Deccan și Ceylon a fost rotunjită atât de rapid încât deja în Evul Mediu și-a dobândit forma modernă În același timp, limba tamilă a dat naștere scriptului unghiular Grantha, care este încă folosit uneori în țara tamilă pentru sanscrită și din care derivă alfabetul tamil modern Astfel, la sfârșitul perioadei noastre, alfabetele Indiei diferă puțin de alfabetele moderne Serifurile sunt evidențiate grafic capetele inferioare sau superioare ale liniilor în elementele fontului PARTEA A DOUA Civilizaţie Popoarele din sud-estul Asiei cunoșteau scrierea Indiei, și mai ales a Indiei de Sud Cele mai vechi înregistrări supraviețuitoare ale Asiei de Sud-Est, găsite în Borneo, Java și Malaezia, datând din secolele al IV-lea și al V-lea, sunt în sanscrită foarte corectă și transmise printr-un sistem de scriere corespunzător celui al primilor Pallavas În ciuda diferenței evidente, toate sistemele de scriere din Asia de Sud-Est (cu excepția, desigur, scripturile arabe și romane adoptate de malaezii și indonezieni) se întorc la Brahmi Tipul indian de scriere este folosit într-o regiune la fel de îndepărtată de originea ei precum Filipine În ceea ce privește originea în epoca Ashoka a celui de-al doilea tip de scriere, numită kharoshthi (termen care poate fi tradus prin "buza măgarului"), acesta se întoarce, fără îndoială, la alfabetul aramaic, care era larg răspândit în Persia ahemenidă și este cunoscut în nord-vestul Indiei Atât scrierea Kharoshthi, cât și cea aramaică sunt citite de la dreapta la stânga, majoritatea semnelor lui Kharoshthi prezintă asemănări cu literele aramaice Scrierea Kharoshthi a fost adaptată la fonetica limbii indiene prin introducerea de noi litere și semne grafice pentru a reprezenta vocalele care erau absente în aramaică Se crede că Kharoshthi a fost adaptat sub influența Brahmi, dar prioritatea unuia sau celuilalt rămâne ipotetică Kharoshthi, de fapt, nu a fost folosit aproape niciodată în India după secolul al III-lea î Hr n e , dar s-a păstrat câteva secole în Asia Centrală, unde au fost descoperite numeroase documente în Prakrit scrise de Kharosthi În epocile ulterioare din Asia Centrală, scrierea Kharoshthi a fost înlocuită cu o varietate de alfabet Gupta, din care s-a dezvoltat scrierea tibetană modernă Cel mai des folosit material pentru scris a fost frunza de palmier talipot (talapatra, olai - în tamilă), uscată, înmuiată, tăiată și împărțită în fâșii Pentru o carte se legau mai multe astfel de fâșii, care erau legate între ele cu sfoară înfilată printr-un orificiu făcut în centrul foii sau, dacă volumul era mare, în două găuri situate la ambele capete Cartea, de regulă, a fost furnizată cu o copertă din lemn, lăcuită și pictată În Himalaya, unde era greu să obții frunze uscate de palmier, ei Capitolul Limba si literatura înlocuită cu scoarța de mesteacăn, care, prelucrată și înmuiată corespunzător, era destul de potrivită pentru aceasta Alături de aceste materiale s-a folosit bumbac sau mătase, precum și foi subțiri de lemn sau bambus Documentele erau gravate pe foi de cupru Este posibil ca hârtia, inventată în China la începutul secolului al II-lea î Hr , să fi fost folosită în nordul Indiei n e ; în orice caz, a fost folosit pe scară largă în Asia Centrală În cea mai mare parte a Indiei, cerneala a fost obținută din funingine neagră sau cărbune și scrisă cu un stilou de trestie În sud, literele erau aplicate în mare parte frunzelor de palmier cu un băț ascuțit, iar frunza era apoi stropită cu un strat subțire de funingine neagră Această metodă a dat un contur clar și precis al literelor și a făcut posibilă scrierea foarte subțire; acesta este probabil ceea ce a dat naștere literelor de colț ale alfabetului tamil Literatură Literatura vedica Am vorbit deja despre cele patru Vede, brahmani și Upani Shads Unele dintre aceste texte au un merit artistic incontestabil, în principal unele dintre imnurile Rig Veda și unele episoade ale primelor Upanishade; cu toate acestea, cea mai mare parte a acestei literaturi este încă uscată și monotonă și necesită un efort considerabil al imaginației Imnurile care compun Rigveda și au fost scrise de un număr mare de autori se remarcă prin eterogenitatea extremă a stilului și semnificația inegală Deși compilația lor s-a întins pe parcursul mai multor secole, chiar și cele mai vechi dintre aceste poezii sunt rezultatul unei tradiții anterioare îndelungate, cu reguli metrice stricte și canoane literare rigide Colecția este împărțită în zece "cercuri" - mandale sau cărți Cărţile II-VII, atribuite diferitelor feluri de preoţi, conţin cele mai vechi imnuri; cărțile I, VIII și X sunt ulterioare, în special unele părți ale cărții X, iar cartea a IX-a este o colecție de imnuri către zeul Soma preluate din alte părți ale Rig Veda Aceste imnuri conțin multe repetări și în cea mai mare parte sunt foarte asemănătoare între ele PARTEA A DOUA Civilizaţie Având în vedere natura arhaică a limbajului și obscuritatea unora dintre aluzii, interpretarea majorității pasajelor rămâne îndoielnică Vă prezentăm aici câteva traduceri ale imnurilor extrem de artistice IMNUL DE PURUSI Aici Purusha, cu o mie de picioare, o mie de capete, o mie de ochi, dens agățat de pământ în jur, se ridica cu zece degete Aici este Purusha, el este Universul, el stăpânește asupra trecutului și viitorului și asupra nemuririi, pentru că el crește hrănindu-se cu sacrificii Marele însuși este imens Purusha însuși este mai imens în a trăi nemuritor doar un sfert din trei sferturi pe cer În sus, Purusha, trei sferturi, a rămas aici doar un sfert si de aici patrunde pe toti cei care mananca pe toti cei care nu mananca Din el s-a născut Viraj, Purusha însuși din Viraja, care s-a născut, a crescut în jurul pământului îngrădit strâns Zeii au țesut un sacrificiu; Purusha a fost sacrificat cu ulei de jertfă; primăvara a devenit un foc de vară; o jertfă a fost toamna Imnurile originale sunt date în traducerea franceză de Louis Renu Capitolul Limba si literatura Pe paie, victima a devenit Purusha, primul născut, el însuși a devenit prima victimă a sacrificiului zeilor sadhya și rishi El însuși a fost o jertfă, el însuși, s-a dezmembrat, a devenit ulei de jertfă fierbinte, el însuși a trăit din ulei pe cerurile din păduri şi din sate A devenit o victimă; iar cuvintele au devenit vrăji El a devenit un cal de sacrificiu și a devenit orice făptură cu două fălci din el s-au născut tauri de la el capre şi oi Și când Purusha a fost împărțit în câte părți au împărțit gura și mâinile, așa cum numeau ei, au numit șoldurile și picioarele I-au numit gura brahman, mâinile lui au devenit Rajanya coapsele lui au fost numite vaishya, picioarele lui au dat naștere sudra Duhul lui s-a transformat in luna soare, ochiul ii straluceste, buzele au devenit Agni si Indra respiratia sa transformat in vant Aerul, buricul pământului său, picioarele din cap, cerul a apărut, urechea a devenit țările lumii, așa că lumea a fost aranjată de zei PARTEA A DOUA Civilizaţie Șapte bușteni într-un cadru de foc de trei ori șapte într-un foc pentru ardere, zeii de dragul jertfei au legat Purusha-jertfa Zeii au răsplătit sacrificiul pentru sacrificiu, așa că pentru prima dată a existat sacrificiu, această putere s-a întors în cer unde au rămas sadhya-urile foștilor zei (Rig Veda, X, ) Există, de asemenea, imnuri care transmit un sentiment profund al naturii Cele mai notabile din această serie sunt dedicate lui Ushas, zeița zorilor, și Ratri, personificând noaptea Vă oferim fragmente din imnul Ushas Strălucitor conducător de cadouri bogate A apărut: strălucitor, ne-a deschis porțile Punând în mișcare lumea vie, ea ne-a arătat bogății Ushas a trezit toate ființele vii Culcat predispus generos (încurajează) să se miște, Altul - să caute hrană, spre bogăție, Cei care văd prost - pentru a vedea departe Ushas a trezit toate ființele Togo - la putere, aceasta la glorie, alta la căutare Măreție, asta - ai grijă de treburile tale Pentru a arăta diferite moduri de viață, Ushas a trezit toate ființele Această fiică a cerului s-a descoperit, Tânără strălucitoare în haine strălucitoare, poruncitoare asupra tuturor bunurilor pământești, Luminează-te astăzi aici, fericite Ușa! Traducere de T Elizarenkova în versuri de V Tihomirov Capitolul Limba si literatura Ea urmărește mulțimea trecutului (zorii) Prima dintre cele care vin în succesiune continuă, Strălucitor, Ushas care ridică (totul) vii, Dar nu trezește niciodată morții Îndepărtând vrăjmășia, păzind legea, născut în lege, Binevoitor, chemând daruri bogate, Aducând prevestiri bune, invitând zeii: Iată, Ushas, luminează-te astăzi, o, cel mai bun! Divinii Ushas obișnuiau să se aprindă la nesfârșit, Și acum este luminat aici, generos, Și se va aprinde (toate) zilele următoare Fără vârstă, nemuritoare, rătăcește după propriile ei legi Ea scânteia cu podoabe în pragul raiului Zeița și-a scos ținuta neagră Trezirea (toate ființele), pe cai stacojii Zeița ajunge într-un car, care este ușor de înhămat (cai) Scoală-te! Spiritul viu al vieții a găsit asupra noastră Întunericul a dispărut, lumina vine Ea a deschis drumul pentru ca soarele să se miște Am ajuns (în locul) în care viața este prelungită Carul conduce frâiele vorbirii - Cântăreață glorificatoare zori strălucitoare Luminează azi aici pentru cel care cântă (tu), o, darnic! Luminează-ne cu o durată de viață bogată în urmași! (Acei) zori, bogați în vaci, bogați în oameni puternici, Care strălucesc puternic pentru muritorul care (le cinstește) - PARTEA A DOUA Civilizaţie Să ajungă la ei cel care stoarce soma, care dă cai, Când invoci cadouri generoase cu un cântec, ca în (chemarea) Vayu Mama zeilor, chipul lui Aditi, Steagul sacrificiului, înalt (zeiță), - strălucește! Luminează, onorându-ne rugăciunea! Înrădăcinează-ne în rasa (umană), o, posesor a tot ceea ce se dorește! Acea bogăție strălucitoare pe care o aduc zorii, Bine este pentru cel care face un sacrificiu (și) lucrează, Fie ca Mitra, Varuna să ne acorde cu generozitate aceasta, Aditi, Sindhu, Pământ și Cer! (Rig Veda, /, ) Câteva imnuri vedice au fost inițial, conform conceptelor noastre, de natură seculară Dintre acestea, cel mai faimos este Imnul Jucătorului Aceste versete au fost probabil inițial o formulă magică pentru succesul în joc și s-au adresat nucilor vibhidaka IMNUL JUCĂTORII Pandantivele mă tremură, îmbătând de furtună, sunt smulse din vas, ca somnul din vârful Mujavatului, mă bucur de nucile brune trezite Și nu a certat, nu a făcut rușine ne-a onorat pe mine și pe prietenii mei dar din cauza unei pierderi suplimentare, mi-am pierdut soția legală Suferinta persecutata de sotie, respinsa de soacra, nu cunoaste compasiune Traducere de T Elizarenkova Nuci brune ("pandative" în textul imnului) ale arborelui vibhidaka (Terminalia belierica) au servit drept zaruri Capitolul Limba si literatura ca un cal bătrân de vânzare, deci un jucător și nu văd nicio utilitate în el Străinii o mângâie pe soția soțului ei, a cărei avere este devorată de articulație, iar tatăl și mama și frații au negat că nu este al nostru și îl leagă De îndată ce mă gândesc, voi arunca oasele și voi lăsa în urmă prietenii care pleacă din nou de aici, oasele sunt aruncate, ca o amantă, mă grăbesc la o întâlnire Această vrajă a dobândit de la un autor anonim forma versurilor de admonestare care au fost incluse în Rigveda din cauza zeului Savitri (Savitar) menționat în ele, menite să salveze jucătorul de viciul său: Aruncă oasele și cultivă câmpul, bucură-te de marea binecuvântare a bogăției, iată-ți soția și iată vaca, i-a spus Lordul Savitar jucătorului Miluiește-l și fă pace, nu ne lega cu ghiciți și nu te mânia și nu ne face rău și nu ne prinde în cursa ta (Rigveda, X, ) Furia Rigvedei, incantațiile sale magice și mistice, viziunea sa primitivă asupra interconexiunii dintre fenomene sunt trăsături caracteristice atât ale gândirii primitive, cât și ale gândirii științifice, care, cu un sentiment amestecat de admirație și teamă, încearcă să stabilească o anumită ordine umană Câteva cuvinte ar trebui spuse aici despre literatura vedica de mai târziu Atharvaveda este o colecție de rugăciuni magice, printre Traducere de T Elizarenkova PARTEA A DOUA Civilizaţie care sunt şi adevărate opere de artă Pasajele în proză ale brahmanilor, precum și diferitele comentarii și formule de sacrificiu ale Yajurveda, în ansamblu, nu au valoare artistică; sunt scrise într-o limbă obișnuită, lipsită de artă, într-o manieră foarte îndepărtată de literatura clasică sanscrită Cu toate acestea, există legende în aceste texte, expuse în proză laconică și energică, izbitoare chiar și pe fondul minimalismului general al mijloacelor expresive inerente acestei colecții Povestea lui Pururavasa și Urvania este spusă în Shatapatha Brahmana, deoarece include instrucțiuni detaliate despre cum să devii un muzician divin (gandharva) prin sacrificiu magic Această legendă datează din vremurile vedice: unul dintre imnurile Rigvedei este un dialog între un iubit muritor și partenerul său celest, iar versurile date în versiunea brahminică sunt preluate de acolo Mai târziu, povestea a devenit foarte populară, iar Kalidasa a folosit-o ca temă pentru piesa sa Urvania cucerită de curaj Upanishadele au merit artistic incontestabil, dar au în primul rând o semnificație religioasă literatură epică Cele mai vechi lucrări indiene de natură predominant seculară sunt reprezentate de două mari poeme: Mahabharata sau "Povestea Marii Bătălii a Bharatas" și "Ramayana" sau "Povestea lui Rama", care, deși completate de numeroși autori aparținând clasei preoți, poartă urme evidente ale originii lor Kshatriya Semnificația lor religioasă constă în primul rând în ritualul expiator regal, care constă parțial în comemorarea faptelor eroilor din trecut Aceste balade militare au fost refăcute de către preoțime, care le-a completat cu inserții teologice, moraliste și politice Dintre cele două poezii, Mahabharata este cea mai semnificativă Este format din aproximativ nouăzeci de mii de strofe, scrise în mare parte în treizeci și două de silabe și este fără îndoială Capitolul Limba si literatura este cea mai mare epopee din literatura mondială Aceasta este o lucrare anonimă, iar tradiția care i-a atribuit autoritatea înțeleptului Vya-sa este eronată Potrivit legendei, poemul a fost spus pentru prima dată cu ocazia unui mare sacrificiu săvârșit de regele Janamejaya, strănepotul lui Arjuna, unul dintre eroii legendei Dacă eliminați episoade și inserții suplimentare, poemul se rezumă la o poveste despre o ceartă de familie în regatul Kuru - în regiunea în care se află Delhi modernă și care la acea vreme se numea Kurukshetra Tronul lui Kuru, a cărui capitală era Hastinapura, a trecut la Dhritarashtra Dar de vreme ce era orb, obiceiul i-a interzis să conducă, așa că fratele său mai mic Pandu a devenit rege în locul lui Curând, Pandu, lovit de un blestem, s-a dus cu cele două neveste în Himalaya pentru a duce acolo viața de pustnic, lăsând tronul lui Dhritarashtra După moartea lui Pandu, cinci dintre fiii săi, încă copii - Yudhishthira, Bhimasena, Arjuna, Nakula și Sahadeva - s-au întors la Hastinapura pentru a fi crescuți acolo împreună cu cei o sută de fii ai lui Dhritarashtra Când Yudhishthira a atins vârsta potrivită, a fost declarat moștenitor Dar fiii lui Dhritarashtra, geloși pe Pandava, sub conducerea fratelui lor mai mare Duryodhana, au complotat împotriva lor, deși Duryodhana, din cauza bolii tatălui său, nu putea fi moștenitorul legitim, iar Dhritarashtra a domnit doar temporar După ce au dezvăluit mai multe tentative asupra vieții lor, cei cinci frați au decis să părăsească țara și au trecut de la un conducător la altul, angajându-se pentru serviciu La curtea regelui Panchalas, Arjuna, după ce a câștigat turneul de tir cu arcul, a câștigat mâna prințesei Draupadi (swayamvara) și, pentru a evita orice rivalitate, a devenit soția tuturor celor cinci frați de comun acord Aici s-au întâlnit cu marele lor prieten și aliat Krishna, liderul Yadava Curând, orbul Dhritarashtra i-a chemat, a renunțat la tron și și-a împărțit regatul între ei și propriii săi copii Cei cinci frați au fondat noul oraș Indraprastha, lângă Delhiul actual Dar fiii lui Dhritarashtra au devenit geloși pe noua capitală; apoi Duryodhana l-a invitat pe cel mai mare dintre adversarii săi să joace zaruri Cu ajutorul unchiului său Shakuni, care nu a avut egal în acest joc, Duryodhana a câștigat întregul regat PARTEA A DOUA Civilizaţie Yudhishthira, inclusiv frații săi și soția lor comună Conform acordului, cei cinci frați și soția lor Draupadi au plecat în exil timp de treisprezece ani, iar ultimul an urma să fie petrecut acolo unde nimeni nu-i cunoștea înainte ca regatul să fie înapoiat Timpul exilului lor s-a încheiat, au trimis în grabă soli la Duryodhana cerându-i împărăția conform promisiunii sale Neavând niciun răspuns, frații s-au pregătit de război Aveau mulți prieteni printre regii Indiei, așa că puteau ridica o armată uriașă La rândul lor, Kaurava (Duryodhana și frații săi) și-au recrutat propriile trupe Toți regii Indiei, străini: greci, bactriani, chinezi, s-au alăturat într-o tabără sau alta, iar două armate uriașe s-au întâlnit pe câmpul Kurukshetra Timp de optsprezece zile, bătălia a fost în plină desfășurare, până când toți conducătorii triburilor au fost uciși; numai cinci frați și Krishna au supraviețuit bătăliei Yudhishthira a fost proclamat rege și timp de mulți ani el și frații săi au condus țara glorios și senin În cele din urmă, Yudhishthira a abdicat de la tron în favoarea lui Parikshit, nepotul lui Arjuna Însoțiți de soția lor comună, cei cinci frați au pornit spre Himalaya, au urcat pe Muntele Meru și au fost duși în orașul zeilor Mai jos este un pasaj în care Draupadi, soția celor cinci Pandava, vorbește despre motivele exilului lor [Draupadi spune:] Ce intenție dezastruoasă, o, rege, (te-a condus) la această pierdere cruntă: ți-ai pierdut regatul, bogăția, armele, frații tăi și pe mine Cum ai putut, cinstit, pașnic, generos, modest, sincer, să-ți vină cu ideea unui astfel de viciu ca un joc? Nu pot să înțeleg și mintea mea este tulburată când văd nenorocirea ta și tot acest dezastru Legendele spun că oamenii depind de Dumnezeu și nu se controlează Managerul și Stăpânul lumii au determinat fericirea și nefericirea ființelor vii, plăcerea și suferința lor, privind viețile lor trecute, care sunt ca un germen (al esenței lor reale) O, rege, un erou printre bărbați, un bărbat este ca o păpușă de lemn, care este corectată în corpul unei femei și pusă în mișcare Aceasta este esența lucrurilor, așa distribuie Dumnezeu bunătatea în această lume Capitolul Limba si literatura și răul Ca o pasăre prinsă într-o plasă, omul nu este liber, nu este stăpân pe sine, dar, supus voinței Stăpânului, nu stăpânește nici pe alții, nici pe sine Ca o perlă înșirată într-o sfoară, ca un taur legat de nări, ca un copac căzut de pe mal și dus de curent, o persoană urmează porunca Ispravnicului (a lumii), căci este făcut a esenței sale și rămâne în El: și nu există un asemenea moment când a fost lăsat singur Ignorant, incapabil să-și stăpânească bucuria și suferința, o persoană merge în rai sau în iad, condusă de Dumnezeu Așa cum firele de iarbă se năpustesc la voința unui vânt mai puternic decât ei, tot așa se mișcă toți oamenii la voința Ispravnicului (a lumii) Acest Dumnezeu, care leagă oamenii de un act, nobil sau rău, este prezent în tot ceea ce există, dar nu este vizibil și este imposibil de spus: El este! Trupul, pe care îl numim câmp, este pur și simplu mijlocul prin care Ispravnicul, Stăpânul, îl face pe cineva să îndeplinească un act care-și dă roadele - frumos sau urât Vezi cum a creat Dumnezeu această putere a iluziilor, care, confundând o persoană cu propriile iluzii, o omoară prin el însuși Înțelepții care văd realitatea privesc lucrurile într-un mod special; pentru alții lucrurile se învârte ca curenții de vânt; altfel sunt înțeleși de oameni, altfel Maestrul este cel care le creează și le distruge Așa cum spargem lemnul cu lemn, piatra cu piatra, fierul cu fierul - lucruri care nu au nici mișcare, nici inteligență - așa și venerabilul Strămoș, zeul născut pe sine, întrupează și distruge oamenii cu ajutorul lor, O, Yudhishthira! De dragul plăcerii, Maestrul se leagă și se desparte, Dumnezeu se joacă cu oamenii, ca un copil cu jucăriile lui O, rege, Administratorul (al lumii) nu tratează oamenii ca pe un tată sau ca pe o mamă: el acționează sub influența furiei, ca pe un om obișnuit Când văd oameni nobili, virtuoși, smeriți persecutați și oameni nedemni care sunt prosperi, sufletul meu se întoarce Prin urmare, văzând nenorocirea voastră și bunăstarea lui Suyodhaya, îl blestem pe Administratorul (al lumii), o, fiul lui Prtha, care permite această nedreptate Prin acordarea norocului fiului lui Dhritarashtra, acestui călcător crud și lacom al legilor sacre, acest infractor al virtuții, ce roadă se așteaptă Ispravnicul (al lumii)? PARTEA A DOUA Civilizaţie Dacă vreo faptă urmează voința ispravnicului și îl privește numai pe el, și nu pe alții, atunci nu se discreditează Dumnezeu atunci când îl face să facă lucruri rele? Și dacă răul creat nu se întoarce la conducător, atunci numai forța mișcă lumea noastră și îmi pare rău pentru oamenii care nu au putere! (Mahabharata, II, ) Limbajul Mahabharata, cu excepția adăugărilor, este foarte viu și simplu, în ciuda locurilor obișnuite inerente genului epic Deși personajele personajelor principale sunt conturate pe scurt, fiecare dintre ele este destul de individualizat și destul de realist Orbul Dhritarashtra este o persoană slabă care se străduiește să facă binele, dar este ușor înclinată către rău Dintre cei cinci frați, cel mai mare, Yudhishthira, este evlavios, credincios și nobil, dar oarecum slab de voință; Arjuna este întruchiparea unui cavaler ideal, mândru, generos și curajos, în timp ce Bhimasena este mai nepoliticos, mai lacom, înzestrat cu o forță colosală și nu are o minte grozavă, dar este simplă la minte ca un copil Draupadi, consoarta lor, este o femeie inteligentă care nu se teme să-și mustre sever soții pentru cauza Imaginile maleficului Duryodhana și ale susținătorilor săi au și ele nuanțe: nu sunt descrise în culori absolut sumbre și nu sunt lipsite de măreție și curaj Dintre episoadele interstițiale, unele sunt fără îndoială opere literare remarcabile, în timp ce altele nu au absolut niciun merit artistic Cel mai lung este Shanti-Parvan, un discurs despre arta guvernării și moralității, rostit de răniți într-o mare bătălie și care mor pe un morman de săgeți, Bhishma, cel mai bătrân comandant al statului Kuru Am citat deja Bhagavad Gita, predica pe care Krishna o adresează lui Arjuna și care este o capodopera a eticii și filozofiei populare hinduse În această lucrare se găsesc și alte reflecții despre teologie, drept, filozofie, politică, intercalate cu basme dramatice, basme și fabule Episoadele ulterioare spun legende despre zei, dar cele mai multe dintre ele sunt de natură mai mult sau mai puțin seculară, cum ar fi celebrele povești ale lui Rama și Sita, Shakuntala și Savitri Cel mai mare episod de acest gen este povestea lui Nal Capitolul Limba si literatura iar Damayanti ia spus lui Yudhishthira în exil să demonstreze perniciozitatea jocului Legenda spune că regele Nal a câștigat mâna prințesei Damayanti în Svayamvara, care l-a preferat pe zei înșiși, dar apoi a pierdut regina și regatul său în zaruri, iar pentru a le returna, a trebuit să treacă prin multe aventuri Această poveste lungă este probabil la fel de veche ca cea mai mare parte a poemului și se distinge prin versificarea sa extrem de simplă Al doilea poem, Ramayana, diferă semnificativ de Mahabharata ca stil și conținut Mai scurtă ( de cuplete), este format din șapte cărți, prima și ultima fiind probabil mai târziu decât celelalte Ca și în Mahabharata, inserțiile au fost incluse aici, dar aceste adăugiri sunt mai scurte și în mare parte instructive Corpul principal al poemului a fost creat de un autor care a fost ghidat de legende existente și al cărui stil corespunde poeziei clasice sanscrite Deși Ramayana este mai puțin arhaic decât Mahabharata și pare să fi fost o creație ulterioară, povestea lui Rama inclusă ca episod în Mahabharata sugerează că editorul Mahabharata finală cunoștea Ramayana În forma sa modernă, Mahabharata a fost probabil compilat mai târziu decât Ramayana, în timp ce majoritatea fragmentelor narative datează dintr-o perioadă mult mai devreme Tradiția atribuie autoritatea Ramayanei înțeleptului Valmiki De fapt, varianta poetică a legendei, în forma în care o cunoaștem, cel mai probabil a fost creată puțin mai devreme decât începutul erei noastre Cadrul principal al poemului este orașul Ayodhya, capitala anticului regat Koshala și, se pare, își are originea într-o regiune situată la est de zona în care a apărut Mahabharata Dasaratha, regele Kosala, a avut patru fii de la cele trei soții ale sale, ale căror nume erau Rama, Bharata, Lakshmana și Shatrughna Toți patru au mers la curtea regelui Janaka din Videha, unde Rama a primit mâna fiicei regelui Janaka câștigând un mare concurs de tir cu arcul După ce s-au căsătorit, Rama și Sita au trăit fericiți o vreme la curtea din Dasaratha După ce a îmbătrânit, l-a numit pe Rama succesor al său, dar al doilea PARTEA A DOUA Civilizaţie Soția lui Kaikeyi i-a amintit regelui de promisiunea pe care o făcuse cândva: ea a cerut ca Rama să fie expulzat și ca fiul ei Bharata să fie făcut moștenitorul său Dasaratha și Bharata au început amândoi să refuze, dar Rama a insistat ca tatăl său să-și îndeplinească promisiunea, iar el însuși s-a retras în mod voluntar împreună cu Sita și Lakshman După moartea lui Dasaratha, Bharata a preluat administrația regatului, dar numai ca regent pentru Rama, care se afla atunci în exil Între timp, Rama, Sita și Lakshmana au trăit ca pustnici în pădurea Dandaki, unde Rama a exterminat demonii care îi persecutau pe asceții și sătenii Ravana, regele demon din Lanka (Ceylon), a decis să răzbune frații uciși și, în timp ce Rama și Lakshmana vânau, el a venit la locuința lor sub masca unui ascet, a răpit-o pe Sita și a purtat-o la Lanka cu carul său zburător ( vi-mana ) Ambii frați au străbătut toate satele și orașele în căutarea lui Sita și au cerut ajutor lui Sugriva, regele maimuțelor, și comandantului său, curajosul și credinciosul Hanuman Hanuman s-a dus să o caute pe Sita și, după ce a depășit toate obstacolele, a găsit-o în cele din urmă în palatul Ravanei Cu ajutorul unei armate uriașe de maimuțe, Rama a construit un pod de piatră peste mare pentru a ajunge în Lanka După o luptă aprigă, Rama, Lakshmana și aliații lor l-au distrus pe Ravana și trupele sale, apoi au eliberat-o pe Sita Răpitorul a fost respectuos cu Sita, dar ea locuia sub același acoperiș cu un alt bărbat, iar Rama, conform legii sfinte, a trebuit să o respingă S-a grăbit la rugul funerar, dar Agni, zeul focului, i-a respins sacrificiul După această încercare, ea s-a reunit cu Rama și s-au întors amândoi la Ayodhya Bharata a renunțat la tron și Rama a devenit rege Iată un pasaj în care Sita îl roagă pe Rama să o lase să meargă cu el în pădure: Dacă pleci astăzi într-o pădure de nepătruns, voi merge înaintea ta, călcând o potecă printre spini Scapă de gelozie și mânie, ca apa nebăută; crede-mă, o, erou: nu ai rea mea voință În palatul înalt, în car, orice s-ar întâmpla, umbra soțului ar trebui să fie în față Mama și tatăl meu m-au pregătit pentru orice eventualitate: doar spune-mi ce trebuie să fac acum Capitolul Limba si literatura Da, voi merge în această pădure îndepărtată, nelocuită, plină de animale sălbatice și tigri Voi fi fericit în pădure, ca și în casa tatălui meu, fără a-mi face griji pentru cele trei lumi, dar singura mea grijă va fi credința în soțul meu Ascultându-ți cuvântul, supus, fidel jurământului meu, voi găsi fericirea alături de tine, erou, în pădure, printre arome minunate În pădure mă poți proteja de toate, o Rama: ce voi face aici dacă voi rămâne în lume? Da, astăzi voi merge cu tine în pădure, nimeni nu mă poate descuraja, sunt pregătit pentru asta Voi mânca rădăcini și fructe; trăind cu tine, îți voi împărtăși mereu durerea Eu voi merge înaintea ta, voi mânca doar când vei fi sătul Cel mai mult îmi doresc să văd stânci, iazuri, ape curgătoare mereu fără teamă, sub înțeleapta ta protecție Și iazuri cu lotuși - un refugiu pentru rațe și flamingo cu penaj rafinat Va fi o bucurie pentru mine să-i văd, eroe, însoțindu-te: și acolo îmi voi săvârși abluțiunile, fidel jurământului meu Alături de tine mă așteaptă plăcere și bucurie Nici măcar o sută de mii de ani cu tine nu vor fi o povară pentru mine, nici nu mă voi gândi la paradis, iar dacă trebuie să trăiesc în paradis fără tine, un tigru printre oameni, nu voi fi fericit Voi merge într-o pădure îndepărtată, locuită de gazele, maimuțe și elefanți Voi locui în pădure, ca în casa tatălui meu, cot la cot cu tine și cu evlavie față de tine Toate sentimentele mele aspiră doar la tine, căreia îmi este dedicat sufletul Dacă rămân, voi muri Luați-mă departe, ascultați cererea mea: nu voi fi o povară grea (Ramayana, II, ) Ultima carte, aparent compilată mai târziu, continuă povestea care a ajuns deja la final Această parte a fost adăugată, probabil având în vedere prejudecățile și rigoarea crescândă a ortodocșilor, pentru a confirma legitimitatea drepturilor lui Sita, care fusese în mâinile unui răpitor Oamenii au șoptit că regina lor fusese forțată să-și încalce jurămintele de căsătorie și nici măcar o încercare de foc nu a putut risipi îndoielile cu privire la castitatea ei Rama, deși era aproape sigur de nevinovăția ei, dar și-a văzut prima datorie PARTEA A DOUA Civilizaţie pentru a-și "mulțumi supușilor", cu profund regret a fost nevoit să o alunge; Sita și-a găsit adăpost în locuința lui Valmiki, unde a dat naștere pe gemenii Kusha și Lava Ani mai târziu, Rama l-a găsit pe Sita și și-a recunoscut copiii Pentru a-și dovedi în sfârșit nevinovăția, ea s-a întors la mama ei Pământ, cerând să fie devorată Pământul s-a deschis și Sita a dispărut Și în curând Rama s-a întors în cer și a luat forma zeului Vishnu Un final atât de sumbru, aparent, nu i-a mulțumit pe unii optimiști: drama secolului al VIII-lea "Uttararamacharita" Bhavabhuti se încheie cu reconcilierea completă a lui Rama și Sita Budiștii Theravada au păstrat în Jatakas o versiune a legendei care spune doar despre răpirea lui Sita de către Ravana și războiul împotriva demonilor, cea mai fascinantă parte a poveștii Valmiki Acest lucru sugerează că autorul a combinat două tradiții diferite: despre exilul grav al unui prinț nobil și despre cucerirea Ceylonului Povestea aventurilor lui Rama în exil nu are astfel nicio bază istorică, chiar dacă luăm drept aliații săi maimuțe un trib aborigen al cărui totem era o maimuță Ramayana, mai rafinat ca stil și mai perfect în limbaj decât Mahabharata, care nu a respectat întotdeauna regulile gramaticale și versificației, îi este totuși inferior ca expresivitate, în ciuda pasajelor dramatice minunate și a descrierilor uimitor de frumoase Astfel, de exemplu, este descrierea orașului Ayodhya în partea principală a poemului: Orașul numit Ayodhya, faimos în întreaga lume, orașul fondat de Manu - Indra printre oameni Un oraș mare și glorios, lung de douăsprezece yojane, lățime de trei ioane, împărțit în străzi mari și frumoase, împodobit cu un drum regal care îl străbate de la capăt la capăt, care este udat încontinuu de apă printre paturi de flori luxuriante Există portice boltite, piețe interioare convenabile, tot felul de armament în caz de război și aici lucrează artizani de tot felul Barzi și mesageri se năpustesc aici Turnurile acestui oraș celebru, incomparabil de magnific, se ridică în sute, cu bannere și catapulte Capitolul Limba si literatura Sunt femei tinere și comediante peste tot Orașul este înconjurat de parcuri, păduri de mango, un inel de fortificații Canalele sale profunde sunt irezistibile Și nici un inamic nu se poate apropia de el, inexpugnabil Există nenumărați cai, elefanți, precum și tauri, cămile și măgari Regii vasali nu vin acolo singuri cu darurile lor Negustorii care vin din diverse locuri sunt decorul ei De asemenea, este decorată cu clădiri din pietre prețioase, asemănătoare munților: pentru că este plin de palate, precum Amaravati - (orașul) Indra Minunat (oraș), un adevărat izvor inepuizabil, bogat în frumuseți, plin de tot felul de comori, împodobit cu palate și case frumoase Și casele sunt adiacente una cu cealaltă Este construită pe pământ plan, (hambarele sale) sunt pline de orez, iar sucul din trestie de zahăr curge în râuri Plină de zgomotul formidabil al tobelor, tamburinelor, citharelor și timpanelor, nu are egal pe pământ, precum palatul siddha-urilor care au ajuns în rai cu asceza lor Locuințele lui sunt superb mobilate, iar cei care le locuiesc sunt cei mai buni dintre oameni (Ramayana, , , - , - } Stilul epic a început să fie folosit în literatura didactică; această vastă moștenire, constând, printre altele, din Purane și Dharmashastras, include lucrări de o semnificație literară incontestabilă; dar, neputându-le cita pe toate, vom trece deodată la bogata literatură lirică Poezia clasică sanscrită Cele mai vechi poeme clasice sanscrite care au ajuns până la noi aparțin poetului budist Ashvaghosha, care a trăit la sfârșitul secolului I sau începutul secolului al II-lea î Hr n e , a fost contemporan cu țarul Kanishka și se bucura de patronajul său Este autorul a două poezii lirice "Budhacharita" sau "Povestea lui Buddha", păstrată parțial în sanscrită, mărturisește dorința PARTEA A DOUA Civilizaţie la o îmbinare pricepută de pasaje instructive extrem de laconice Aceleași calități poetice se regăsesc și în Soundarananda, sau Frumoasa Nanda, o poezie dedicată fratelui vitreg al lui Buddha care a fost convertit de el Inscripția Rudradaman la Gir-nar, datată d Hr e , este primul exemplu de proză de curte sanscrită care a ajuns până la noi Astfel, literatura lirică din India s-a dezvoltat destul de târziu, deși evoluția ei a început, fără îndoială, cu mult înainte de data pe care am indicat-o Literatura clasică sanscrită a fost creată în mare parte cu așteptarea recitării sau prezentării la turneele literare de curte; prin urmare, s-a adresat unui cerc relativ restrâns de savanți, cunoscători ai canoanelor literare stricte și mari iubitori ai literaturii virtuoase Poeții trăiau într-o societate aproape statică, iar existența lor era subordonată până la ultimul detaliu vechilor obiceiuri sociale, agravate de cerințele religiei Spre deosebire de reputația pesimistă pe care filosofia indiană și-a dobândit-o în Occident, literatura hindusă este în mare parte optimistă: tragedia, istoria cu final trist nu se găsesc aproape niciodată în ea Temele și genurile preferate ale poetului indian sunt dragostea, natura, panegiric, fabula moralizatoare și basmul Deși au fost folosite comploturi religioase sub formă de legende divine, este aproape imposibil să găsești o lucrare plină de spirit religios în literatura de curte Puțini poeți, după exemplul lui Bhartrihari, au abordat subiecte sacre cu credință de foc, dar, de regulă, poezia clasică sanscrită, luând în considerare subiectele mitologice sau apelând la zei, păstrează întotdeauna un caracter laic Dacă zeitățile apar în lucrare, atunci pur și simplu se comportă ca niște oameni, doar înzestrați cu superputeri Dragostea se arată în primul rând ca o pasiune senzuală Ca și în majoritatea literaturii antichității și a Evului Mediu european, natura apare doar în legătură cu omul și este rareori descrisă de dragul ei Anotimpurile, ziua și noaptea, animalele și florile sunt folosite fie ca fundal pentru experiențele umane, fie ca acompaniament al personajelor poetice Cu toate acestea, această literatură a fost caracterizată de un sentiment profund, mai ales Capitolul Limba si literatura mai ales cu Kalidasa, care este parțial din acest motiv cunoscut în Europa mai mult decât alți poeți indieni din antichitate Panegiricele și cântecele de laudă la adresa prinților erau foarte frecvente și reprezintă una dintre principalele surse de informații despre istoria Indiei Edificarea predomină la majoritatea poeților Lui Kalidasa îi plăcea să introducă învăţături morale în poezia sa; această tehnică este considerată una dintre cele mai recunoscute decorațiuni din poezia sanscrită (alankara) Maximele și aforismele, pline de ironie și înțelepciune apropiată de bunul simț, erau foarte des folosite în poezie Metoda poetică a fost dezvoltată științific, iar regulile versificației au făcut obiectul a numeroase tratate Scopul poeziei, spun ei cel mai adesea, este de a evoca o experiență; experiența în cauză nu are însă nimic de-a face cu mila și oroarea lui Aristotel, este un sentiment mai calm, o senzație estetică bazată pe percepția unui nivel atât de înalt, în care tristețea nu mai este simțită ca tristețe, iar iubirea ca iubire Iată concluzia expertului: "Aceasta este o plăcere estetică de nedescris, unde orice urmă materială este ștearsă" Rasele, sau tonalitățile emoționale, chintesența acestei experiențe estetice, se disting în număr de opt: dragoste, curaj, ură, furie, putere, groază, milă și surpriză În principiu, orice poezie ar trebui să reflecte una sau mai multe dintre aceste emoții Una dintre principalele calități ale poeziei sanscrite este dhvani ("ecoul"), impactul sau magia cuvintelor și frazelor Cuvintele au sensul lor imediat și conotațiile lor, sensul lor literal și figurat și tocmai de această ultimă componentă poetul trebuie să o folosească Alegând cu sârguință cuvintele, el le poate face să spună mult mai mult decât sensul lor elementar și să dea naștere la o întreagă gamă de senzații într-un singur vers scurt Gânditorii indieni au avansat foarte mult în acest gen de cercetări și au dezvoltat teorii asupra psihologiei percepției poetice, care, în general, sunt încă valabile pentru mulți poeți occidentali moderni Unul dintre dispozitivele lingvistice fundamentale ale poetului a fost alankara, sau decor, care presupunea comparație, metaforă, generalizare, joc PARTEA A DOUA Civilizaţie cuvinte, diverse tipuri de aliterații și asonanțe etc Această latură a metodei poetice a fost dezvoltată și în detaliu de către teoreticieni, iar folosirea nemoderată a "ornamentelor" sau a figurilor stilistice a dat naștere unei poezii supraîncărcate și verbose Această tendință a fost susținută de capacitatea sanscritei de a forma sinonime, omonime și parafraze, precum "un depozit de comori" (ratnakara), adică marea, "ceea ce nu se mișcă" (akala), adică muntele, "trecătorul" -by of heaven " (khaga) - o pasăre și "creatura fragilă" (abala) - o femeie Unitatea unei poezii este o strofă, care este cel mai adesea o frază completă Mahakavya (literal "marele poem"), care poate fi tradus aproximativ ca "epopee", este adesea un grup de poezii legate printr-un fir narativ foarte slab În literatura de curte, plină de decorațiuni, intrigi și compoziția sunt în general foarte slabe și aproape nu se menține echilibrul Poezia narativă propriu-zisă este o altă chestiune, în care Somadeva, autoarea Oceanului legendelor, dă dovadă de concizie și reținere Adesea, chiar și cele mai supraîncărcate kavyas sunt întrerupte din când în când de fragmente vii și dramatice În ansamblu, însă, marea poezie sanscrită rămâne pronunțată și lipsită de o compoziție clară Dimpotrivă, strofele individuale sunt echilibrate și dense Poeziile formate dintr-o strofă și care aminteau de rubine persane sau tancuri japoneze au fost extrem de populare Ele ar putea fi atât lucrări independente, cât și elemente inserate în dramă sau proză Cele mai multe dintre ele sunt foarte frumoase și chiar și în traducere sunt capabile să încânte cititorul occidental Au fost uniți în antologii, dintre care unele s-au păstrat și astfel au salvat mii de poezii de la uitare Versificarea în poezia sanscrită era metrică și supusă regulilor stricte O strofă tipică consta din patru versuri de lungime egală (între opt și douăzeci și una de silabe), aproape întotdeauna fără rima Poezia epică folosea de obicei un metru sloka de patru versuri a câte opt silabe fiecare, permițând unele variații; dar poeții clasici au preferat contoare mai complexe și mai rigide, dintre care multe au fost inventate prin tract- Capitolul Limba si literatura despre poezie Aceste dimensiuni limitau libertatea poetică, impunând o anumită ordine a silabelor în funcție de combinații complexe, care, de regulă, dădeau poeziei o frumusețe aparte Structura sanscritei face imposibilă traducerea literală a poeziei clasice într-o limbă străină și nu permite transmiterea efectului său estetic Scurtele citate pe care le prezentăm aici în proză ritmică dau doar o idee grosieră a structurii bogate și încăpătoare din textul original și a extraordinarei muzicale a limbajului, care, folosind toate subtilitățile versificației și retoricii, realizează inegalabile armonie Poezia clasică indiană, ca și muzica și arta, este supusă unor canoane speciale destul de diferite de cele din Occident și are propriul merit și propria sa frumusețe Experții indieni și europeni îl recunosc pe Kalidasa ca un mare poet sanscrit Este general acceptat că a trăit în timpul împăraților Chandragupta II și Kumaragupta I, într-o epocă în care cultura indiană a atins apogeul În aceeași măsură ca și frescele lui Ajanta, opera sa reflectă cuprinzător și strălucit această cultură Adânc impregnat de tradiție, el a fost totuși eliberat de legăturile acesteia, iar în fiecare lucrare a lui Kalidasa individualitatea sa sparge formele impuse Nu știm nimic exact despre viața și caracterul lui, cu excepția câtorva legende din surse ulterioare Pe baza manuscriselor sale, se poate concluziona că el, aparent, a fost o persoană norocoasă, sensibilă la suferința celorlalți, înțelegând subtil psihologia femeilor și a copiilor și foarte sensibil la natură Pe lângă trei drame, a scris două poezii mari: "Nașterea zeului războiului" ("Kumarasambhava"), "Kin of Raghu" ("Raghuvansha") - și alte două mai scurte: "Cloud Messenger" (" Meghaduta") și "Anotimpurile "("Ritusamhara"); paternitatea acestuia din urmă trebuie încă confirmată Unii experți o consideră o lucrare timpurie a lui Kalidasa, alții nu se îndoiesc că i-a fost atribuită The Messenger Cloud este o elegie de puțin peste o sută de strofe, una dintre cele mai populare din poezia sanscrită Numeroase literaturi de "mesaj", atât în sanscrită, cât și în limbile vernaculare, au urmat acest model mai echilibrat, mai mult A Basham PARTEA A DOUA Civilizaţie construit compozițional decât majoritatea poemelor indiene, "Mesagerul din nori" apare ca o lucrare extrem de integrală Extrem de condensat, Kalidasa a îmbrățișat atât de multe imagini și aluzii încât poemul pare a fi chintesența întregii culturi Acesta spune povestea unui yaksha (slujitor al zeului Kubera) care a locuit în orașul divin Alaka din Himalaya După ce l-a insultat pe zeu, a fost expulzat din țara natală și condamnat să trăiască timp de un an pe dealul Ramagiri, în Madhya Pradesh actual Cea mai grea încercare în exil pentru el a fost despărțirea de frumoasa lui soție, pe care a lăsat-o la munte Și acum, în sezonul ploios, vede un nor mare plutind spre nord; se întoarce spre el și vorbește despre pedeapsa lui După una sau două strofe introductive, poezia se dezvoltă sub forma unui apel la nor În versuri minunate, yaksha descrie mai întâi calea pe care norul trebuie să o parcurgă pentru a ajunge la munți: țările, râurile și orașele pe care trebuie să le treacă Dăm aici două pasaje care descriu Narmada și pădurile care cresc de-a lungul malurilor sale Prima strofă prezintă o vedere de pasăre, care oferă o vedere magnifică: După puțină odihnă pe munte, unde soțiile triburilor pădurii se bucură de a trăi printre junglă și vărsându-vă rapid apa, continuând drumul, veți observa Vidhya Reva, împărțit în brațe de stânci la poalele munților, ca panglicile cu care împodobim trupul unui elefant Apele acestui râu sunt saturate cu mirosul înțepător al glandelor elefanților sălbatici și curg încet prin păduri dese de meri Înmuiați-l după ce plouă Când ești plin de suc, norule, vântul nu te va putea stăpâni: cine este gol este ușor, excesul dă greutate Apoi, exilatul îi cere norului să se grăbească spre vest și să viziteze orașul strălucitor Ujjain Kalidasa nu poate rezista mult timp apelului rasa (emoției) lui Shringara, un sentiment erotic care se manifestă aici în amintirile orașului: Briza care venea de pe malurile Sipra poartă departe un strigăt pătrunzător, plin de dragoste și lotuși Umplerea pe Capitolul Limba si literatura în zori, cu parfumul luat dintr-un lotus înflorit, mângâie trupurile frumuseților și, ca mângâierile blânde ale unei persoane dragi, nu le poate sătura de plăcere Scurge prin grătarul ferestrei în vapori parfumați care învăluie părul; întâmpinat de păuni domestici care dansează, bucurându-se de tine ca un prieten, vei coborî, obosit de călătorie, noaptea printre palatele înmiresmate de flori spre pământul pe care au călcat picioarele rumenite ale frumuseților Apoi yaksha își amintește de casa și de soția sa, asuprită de tristețe și așteptare El îi instruiește norului să-i transmită un mesaj: iubirea este neschimbată și se apropie ora unirii lor Nașterea zeului războiului poate fi considerată o poezie religioasă; dar deși conține multe elemente supranaturale și Shiva însuși este prezent, atmosfera sa rămâne predominant seculară Acest poem foarte lung povestește despre dragostea și căsătoria lui Shiva și Parvati și despre nașterea fiului lor Kumara, sau Skanda, zeul războiului Ajuns la maturitate, Kumara a fost numit comandant al zeilor și i-a condus în lupta împotriva teribilului demon Taraki, care a adus multă vreme dezastrul lumii Poezia se termină cu moartea lui Taraki într-un duel cu Ku-mara "Kin of Raghu" - o cronică poetică idealizată a regilor legendari, care își conduc originea de la soare; cel mai faimos dintre aceștia este prințul-erou Rama, a cărui poveste dramatică formează centrul acestei epopee în nouăsprezece cântece; dar lucrarea este clar neterminată Cele patru anotimpuri este o descriere a celor șase anotimpuri ale anului indian, plină de elemente erotice - shringara Dar, în ciuda unui număr de imagini extrem de fermecătoare, poemul este mult mai slab decât alte lucrări ale lui Kalidasa Mulți poeți, imitând pe Kalidasa, au scris mahakavyas - lungi poezii epice și lirice, dar niciunul nu se putea compara cu el Răpirea lui Sita (Janakiharana) de Kumaradasa continuă tradiția epică, în timp ce Lupta lui Kirata și Arjuna (Kiratarjuniya) a lui Bharavi (Kiratarjuniya) de Bharavi, care povestește despre bătălia dintre eroul Arjuna și zeul Shiva, care a luat forma lui Kirata, un alpinist aprig, este scris limbaj mai înflorit PARTEA A DOUA Civilizaţie În secolul al VII-lea Bhatti a creat o poezie minunată bazată pe povestea lui Rama, cunoscută sub numele de "Poemul Bhatti" ("Bhattikavya"), care conține fragmente foarte frumoase prezentate ca exemple gramaticale Și mai virtuos este poetul Magha (secolul al VII-lea sau al VIII-lea), autorul unui lung poem, a cărui intriga este preluată dintr-un episod din viața lui Krishna - "Moartea prințului Shishu-pala" ("Shishupalavadha") Deși au existat excepții, în general, după Magha, marile poezii devin adesea simple exerciții de împletire a cuvintelor Cu cât stilul gravitează mai mult spre înfrumusețare și metaforă, cu atât narațiunea își pierde mai mult semnificația Această tendință atinge extrema în dvyashrayakavya, un dispozitiv care constă în suprapunerea a două povești una peste alta prin folosirea ingenioasă a dublului sens al cuvintelor și frazelor Cel mai cunoscut exemplu este Ramacharita (Povestea lui Rama) de Sandhyakara, un poet din secolul al XII-lea; această lucrare se adresează atât eroului legendar Rama din Ayodhya, cât și regelui Bengalului, Ramapala, personaj istoric, contemporan și patron al autorului Asemenea trucuri nu pot decât să li se acorde cuvenția, dar nu interesează prea mult cititorul modern și sunt practic intraductibile Cele mai bune din poezia medievală sunt poeziile formate dintr-o strofă, care au fost combinate în antologii de unul sau mai mulți autori Există un număr imens de ele: odele scurte se îmbină în cicluri lungi care formează "sute" și au fie un caracter absolut liric, fie unul liric cu tendință didactică De asemenea, este posibil să se evidențieze două direcții, care, de regulă, se intersectează: senzuală și religioasă Poetul remarcabil al acestui gen este Bhartrihari, conform tradiției, care a trăit în secolul al VII-lea Nu a lăsat poezii mari, ci a creat trei sute de strofe separate, ale căror teme erau înțelepciunea lumească, iubirea și asceza Aceste capodopere ale laconismului, spre deosebire de majoritatea operelor lirice sanscrite, ne dau o idee despre caracterul autorului lor În poezia lui senzuală există adesea un aer de nemulțumire, de parcă poetul ar fi încercat să se convingă că dragostea nu este o pierdere de timp În mijlocul aventurilor sale amoroase, simte nevoia unei vieți religioase: Capitolul Limba si literatura Viața este biruită de moarte; iute ca fulgerul, tinerețea este biruită de bătrânețe; satisfacție - setea de bogăție; liniște sufletească - importunitatea cochetelor; virtute - invidie; pădurile sunt prădători; prinții sunt ticăloși; grozav - schimbare Există ceva care nu poate fi distrus? Singurul lucru care este indestructibil? Să facem o avere mai presus de toate dorințele - și atunci? Ne vom învinge pe dușmanii - și apoi? Să-i înzestrăm pe cei dragi cu bogăție și putere - și atunci? Chiar dacă omenirea a trăit până la sfârșitul erei spațiale, atunci ce? Aparent, spre sfârșitul vieții sale, Bhartrihari a renunțat la dragostea femeilor pentru iubirea divină, deși spusele lui sunt uneori pline de scepticism: De ce Vedele, tratatele, citirea Puranelor, lucrări tehnice groase? Toată această masă de lucrări și documente care ne promite drept răsplată o colibă într-un sat ceresc? Singurul lucru care este indestructibil este focul de la sfârșitul timpurilor, care distruge tot acest chin dureros al existenței și ne aduce sufletul într-o stare de beatitudine supremă Restul este treaba comercianților Credința lui Bhartrihari a fost totuși suficient de ferventă pentru ca noi să apreciem imnul strălucit în care el abordează cele cinci principii ale fizicii hinduse: O, mama mea pământească, tatăl meu vânt, prietenul meu de foc, strămoșul meu de apă, fratele meu eter: mă adresez pentru ultima oară cu mâinile încrucișate cu respect Datorită ție, am o mulțime de fapte bune care îmi dezvăluie cunoștințe nepătate Iluziile au fost distruse Mă plonjez în absolut Amaru, un poet erotic care nu cunoștea nicio îndoială despre Bhartrihari, a trăit în jurul secolului al VII-lea Strofele sale despre dragostea umană sunt adesea foarte senzuale, dar în același timp sunt colorate cu ironie subtilă și mărturisesc întotdeauna o cunoaștere profundă a inimii feminine Amaru iubește să descrie momente emoționante din istoria relațiilor umane și singurele PARTEA A DOUA Civilizaţie versul care surprinde punctul culminant al acestei povești lasă astfel imaginației cititorului să o reconstruiască în întregime Înainte de a trece la alte forme poetice, să amintim și pe Bilkhana, originară din Kashmir (secolele XI și XII), care în cele cincizeci de strofe ale unui hoț (Chaurapanchashika) descrie cu o expresie uimitoare pasiunea secretă a unui hoț și a unei prințese Îmbunătățite de un sentiment foarte personal, Cântecele Boötes (Gita Govinda) de către Jayadevs au fost create în Bengal în secolul al XII-lea Acesta este un ciclu de cantilene dedicate jocurilor de dragoste ale tânărului zeu Krishna cu iubita lui prietenă Radha și alte păstorițe Această lucrare este încă îndeplinită în ceremoniile religioase ale vișnuiților din Bengal, dar deși începe cu un apel magnific la cele zece încarnări ale lui Vișnu, orientarea ei, din punctul de vedere al unui european, este mai mult erotică decât sacră Spre deosebire de majoritatea textelor lirice sanscrite, poeziile lui Jayadeva sunt rimate, iar forma lor în versuri este determinată de particularitățile literaturii locale Povestea poetică Cu excepția operelor minore, sursa principală a poveștilor literare din India este celebra colecție, acum pierdută, Brihatkatha (Marele Povestea), compusă din povești care se inserează una în alta precum Cele O Mie și Una de Nopți Această lucrare considerabilă este atribuită semi-legendei Gunadhya Originalul, scris în dialectul kashmir al sanscrită, s-a pierdut, dar poate fi datat din primele secole ale erei noastre Au rămas însă versiuni secundare, dintre care cea mai cunoscută este "Oceanul poveștilor" (sec XI) al Somadevei, scrisă în versuri netede și totuși lustruite În narațiune, episoadele dramatice alternează cu cele ironice Colecția este formată din aproape trei sute cincizeci de povești care îndepărtează cititorul de tema principală a poveștii, a cărei intriga este uitată treptat Eroul este prințul regatului Wats, care pleacă în căutarea soției sale, care a fost răpită de un străin, și o găsește la sfârșitul cărții după multe aventuri Imagine a moralei, scene realiste ies la iveală Capitolul Limba si literatura în ciuda aureolei legendare și încântătoare, acesta este un mare merit al acestei opere romantice, care devine una dintre sursele esențiale ale informațiilor noastre despre viața de zi cu zi a Indiei medievale Marea cronică a Kashmirului compilată de Kalhana, Râul Regilor, ar trebui inclusă în categoria poeziei narative Există mai multe lucrări de gen mixt - între poemul narativ și epopeea curtenească, care conțin în același timp descrieri, panegirice și istorie legendară; cea mai semnificativă dintre acestea este Povestea lui Bana despre Harsha, scrisă în proză poetică "împodobită", despre care vom discuta mai târziu "Povestea lui Vikramanka" ("Vik-ramankadevacharita") de Bilkhana se remarcă prin meritul literar înalt Povestește viața și aventurile legendare ale marelui împărat al dinastiei Chalukya, Vikramaditya VI Ramacharita, pe care am menționat-o deja, este un exemplu de alt fel La aceste lucrări se poate adăuga și opera călugărului jain Nayachandra Suri "Hammiramahakavya", care aparține ultimelor creații remarcabile ale literaturii sanscrite Acest poem magnific, dar puțin cunoscut, se adresează vieții lui Hammira, ultimul rege al dinastiei Chahamana, care a fost învins și ucis de sultanul din Delhi, Ala al-Din Khilji, în , după un lung asediu al capitalei sale, Ranasthambhapura ( astăzi cunoscut sub numele de Ranthambhor) Întrucât Hammira a fost distrus cu tot anturajul său, poetul a fost nevoit să se abată de la canonul literar, care necesita un final fericit; pentru a reconcilia adevărul istoric cu tradiția, el și-a încheiat povestea cu plecarea în rai a lui Hammira și a susținătorilor săi Teatru Originile teatrului indian sunt încă obscure Cu toate acestea, se știe că și în timpul perioadei vedice au fost oferite spectacole de teatru; Documentele antice menționează în mod repetat jocul de legende religioase în timpul sărbătorilor, poate doar prin intermediul dansului și al expresiilor faciale PARTEA A DOUA Civilizaţie Unii adepți găsesc elemente comune în teatrul indian și în teatrul antic grecesc al școlii lui Menander: cortina situată în spatele scenei se numea yavanika, cuvânt derivat din numele grecesc folosit în India În orice caz, piesa "Carul de lut" prezintă o asemănare superficială cu comedia greacă târzie Nu se poate respinge categoric ipoteza că comediile grecești jucate la curțile regilor greco-bactrieni din nord-vestul Indiei au determinat poeții indieni necunoscuți să-și transforme propriul teatru popular într-o artă de curte Dramele sanscrite care au supraviețuit până în vremea noastră sunt numeroase și variate: de la lucrări mici într-un act până la piese incredibil de lungi de zece acte Aceștia au fost jucați, de regulă, de actori profesioniști de ambele sexe, dar au existat și actori amatori, chiar regi sau soții lor de harem care au participat la spectacole în palat De obicei, dramele erau jucate pe o scenă închisă sau semiînchisă, fie în palatele și casele celor bogați, fie în public - în temple de sărbători O cortină (yavanika) despărțea scena (ranga) de spatele scenei (nepathya) din care au ieșit actorii Nu exista nicio cortină care să despartă scena de public Decorul și recuzita au fost minime, au fost înlocuite cu expresii faciale, rafinamentul limbajului susținut de dans: fiecare parte a corpului a participat la prezentarea poveștii, iar publicul, cunoscând acest cod mimetic, putea înțelege prin mișcări condiționate ale brațelor, picioarelor și expresiilor faciale, de exemplu, că regele este urcat pe un car sau că eroina își mângâie gazela iubită Costumele luxoase ale actorilor corespundeau anumitor reguli, astfel încât eroii, zeii, demonii și trădătorii au fost imediat identificați de public Piesa a început cu un apel la una sau mai multe zeități și un prolog, în timpul căruia actorul principal și regizorul (sutradhara), discutând cu soția sa (actrița principală), a subliniat circumstanțele spectacolului și natura piesei Cea mai mare parte a dialogului a fost în proză, dar aceasta a fost intercalată vag cu versuri, care era cel mai adesea recitate sau recitate, dar niciodată cântate Regulile clasice ale celor trei unități nu au fost respectate; cât despre unitatea de timp și loc, anii Capitolul Limba si literatura iar mii de mile puteau separa o scenă de alta; cu toate acestea, în cadrul unei scene, s-a observat unitatea locului și timpului Dacă în acest punct legile teatrale indiene s-au îndepărtat de canoanele teatrului clasic european, atunci au fost unanime în ceea ce privește interzicerea înfățișării violenței pe scenă, deși această regulă și multe altele au fost uneori încălcate Acțiunea a fost adesea precedată de un preludiu (praveshaka), în timpul căruia unul sau două personaje pregăteau scena și rezumau evenimentele acțiunii anterioare Ca și în alte genuri literare din India, legile teatrale au exclus un final tragic Nu au lipsit scenele tensionate sau sfâșietoare, dar finalul era cu siguranță fericit Din punct de vedere european, această cerere duce adesea la intrigi neplauzibile și forțate Rețineți, totuși, că indienii din antichitate, respingând tragedia, au preferat melodrama Chiar dacă emoția pe care scriitorul indian încerca să o evoce era forțată de teorie, piesele indiene erau pline de scene emoționante care făceau adesea să plângă publicul sensibil Eroii nobili, mergând la execuție pentru crime pe care nu le-au comis, și-au mărturisit nevinovăția soțiilor și copiilor lor și abia în ultimul moment au primit mântuirea Soții nefericite au fost alungate pe nedrept din casele lor de către soți, și-au pierdut copiii și i-au găsit abia în ultimul act Indiferent ce spun teoreticienii despre asta, și Bharata în primul rând, teatrul indian a evocat sentimente arzătoare Urmând exemplul dramaturgilor greci, scriitorii indieni și-au împrumutat poveștile din surse antice, pe care le-au pus în scenă în mod liber Legendele despre zeii și eroii antichității erau un depozit inepuizabil de teme Alte piese au fost inspirate din poveștile populare de zi cu zi Alții, devotați artei guvernării, au folosit biografia regilor din trecut Au existat și comedii ușoare despre intrigile haremului, în care eroul (regele) potolește mânia primei favorite (regina), care a jurat că va împiedica eroina (o tânără slugă - cel mai adesea o prințesă deghizată) să devină regină și să urce la patul soțului ei Există și drame alegorice în care personajele personifică virtuțile și neajunsurile umane; PARTEA A DOUA Civilizaţie la noi au ajuns câteva exemple de farse Teoreticienii au clasificat piesele după stil și lungime în o duzină de categorii Eroul (nayaka), eroina (nayika) și ticălosul (pratinayaka) sunt personajele tradiționale din majoritatea dramelor Un personaj curios (vidusaka) aduce o notă comică acțiunii; este un brahman urât și urât, un prieten devotat al eroului și un chip comic care stârnește râsul publicului Un alt tip clasic, evidențiat de teoreticieni și găsit în una sau două piese lungi, este vita, laicul educat, dar frivol, care ajută eroul și oferă o anumită analogie cu parazitul (freeloader) din comedia greacă Cele mai vechi drame care au ajuns până la noi sunt fragmente de piese de teatru atribuite lui Ashvaghosha, ale căror manuscrise au fost descoperite în deșerturile Asiei Centrale Cele mai vechi drame complete care au supraviețuit sunt cele atribuite lui Bhasa, care a fost probabil precursorul lui Kalidasa, deși experții nu sunt de acord cu acest punct de vedere Printre cele treisprezece piese de teatru ale lui Bha-sa pe care le avem, există lucrări remarcabile, în special Vasavadatta Seen in a Dream (Svapnavasavadatta) și Vow-ul lui Yaugandharayana (Pratijnyaugandharayana) Bhasa a scris și câteva piese scurte într-un stil concis și expresiv bazat pe subiecte epice El dobândește o mare abilitate în portretizarea sentimentelor eroice și în individualizarea personajelor sale Nu o dată a încălcat regulile dramei târzii, arătând violență pe scenă Cel mai mare dintre poeții sanscriti a fost și un mare scriitor dramatic La noi au ajuns trei piese de teatru de Kalidasa: Malavika și Agnimitra, o comedie curtenească bazată pe intriga haremului din epoca Shung; "Urvashi (Vikramorvashi) a câștigat prin curaj, un fel de extravaganță care spune povestea pasiunii lui Pururavas și Urvashi; și "Cunoscut de inelul lui Shakuntala" Acesta din urmă a fost întotdeauna privit ca capodopera teatrului indian, așa că trebuie să ne oprim asupra ei în special Acțiunea sa se petrece într-o epocă legendară, când zeii și oamenii nu erau atât de irevocabil separați, așa cum s-a întâmplat mai târziu Piesa începe cu o scenă în care regele Dushyanta Capitolul Limba si literatura vânează o căprioară în apropierea locuinței asceților, situată în adâncul pădurii Coboară din carul său pentru a-l saluta pe capul pustnicilor, înțeleptul Kanva, dar lipsește în acest moment Dar regele o întâlnește pe fiica sa adoptivă Shakuntala, copilul nelegitim al lui Apsara Menaki Fata alergă pe scenă, urmărită de o albină, care este alungată de un cavaler de mare putere În mod firesc, el se îndrăgostește de ea, iar cu modestia cuvenită, ea îi face să știe că sentimentul lui este reciproc Actul doi ne prezintă Dushyanta, cuprinsă de pasiunea amoroasă El nu poate cere mâna lui Shakuntala, deoarece tatăl ei adoptiv este absent, așa că regele rămâne lângă mănăstire, presupus pentru a o proteja de elefanții sălbatici și demoni În cel de-al treilea act, Shakun-tala, epuizată de dragoste, își mărturisește sentimentele celor doi prieteni - Anasuya și Priyamvada, care o convinge să scrie o scrisoare regelui În timp ce ea scrie, apare Dushyanta, care a auzit totul, fiind în apropiere în desiș, iar ambii prieteni pleacă Regele îi dă un inel lui Shakuntala și, după ce au schimbat jurămintele de dragoste, se căsătoresc conform ritului Gandharva, adică de comun acord În al patrulea act, Dushyanta este chemat în capitală de afacerile statului și părăsește Shakuntala Încă nu există pânză În acest moment, puternicul și furios pustnic Durvasas vine la Shakuntala și, sub pretextul unei insulte fictive, îi impune un blestem: soțul ei o va uita și nu își va aminti până nu va vedea inelul care i-a fost dat În acest moment, Kanva se întoarce El este deja la curent și decide să o trimită rege pe Shakuntala însărcinată Ea își ia rămas bun de la tatăl ei adoptiv și de la prieteni și pleacă în capitală, însoțită de doi călugări tineri și de o călugăriță în vârstă, Gautami Cel de-al cincilea act are loc la curtea din Dushyanta Shakuntala apare împreună cu anturajul său Ea îi amintește regelui de dragostea lui, iar călugării confirmă veridicitatea discursurilor ei; dar blestemul lui Durvasas a șters toate amintirile despre ea din memoria regelui, în plus, a pierdut inelul Când preotul-șef o ia pe Shakuntala la el, apare o viziune cerească și o transferă în rai Aceasta este mama ei, Apsara Menaka, care a căutat-o pentru a o aduce înapoi acasă la adevărații ei părinți În actul al șaselea apar la fața locului doi paznici și un pescar Acesta din urmă tocmai a găsit un inel prețios PARTEA A DOUA Civilizaţie în stomacul unui pește și, bănuit că l-ar fi răpit, a fost dus la rege De îndată ce Dushyanta a văzut inelul, l-a recunoscut și și-a amintit totul Dar Shakuntala a dispărut Regele este cuprins de disperare la pierderea soției sale și la pierderea unui moștenitor Dar se stăpânește repede și decide să acționeze, în timp ce Matali, mesagerul lui Indra, îi cere insistent ajutorul în marea bătălie dintre zei și demoni Acțiunea din ultimul act are loc mulți ani mai târziu în straturile inferioare ale eterului, în sălașul divinului înțelept Mari-chi Întorcându-se învingător din război, Dushyanta observă un băiețel care se joacă fără teamă cu un pui de leu îmblânzit Își oprește carul, admirând curajul și puterea acestui copil și află că este nimeni altul decât Bharata, fiul lui Shakuntala Îndrăgostiții sunt uniți, iar totul se termină fericit Intriga lui Shakuntala se bazează pe întâmplare și intervenția unor ființe supranaturale, pe deplin recunoscute de publicul căruia i s-a adresat Kalidasa Toate personajele sale, chiar și cele minore, sunt individualizate Deci, doi tineri călugări, care după întâlnirea lui Shakuntala cu regele nu mai apar niciodată, în mod clar nu seamănă unul cu altul Sharngarava, neînfricat și cinstit, nu ezită să expună atrocitățile nobililor; este inflexibil și ferm în dreptatea lui; Sharadvata ni se dezvăluie din două părți: el este slab și se gândește doar la cum să iasă din situație cât mai curând posibil Fără să depună eforturi pentru realism, Kalidasa a reușit să creeze aici un dialog clar și viu Într-adevăr, dialogurile din cele mai bune piese de teatru sanscrită, bazându-se pe resurse lingvistice din dialectele locale, sunt pline de expresii idiomatice Kalidasa s-a remarcat printre dramaturgii indieni ca un cunoscător remarcabil al psihologiei umane, pe care a transmis-o cu mare pricepere Fără îndoială, el nu este doar un mare poet și un mare dramaturg, ci și unul dintre marii artiști ai sufletului uman Au fost mulți autori dramatici, dar ne vom concentra aici doar pe câțiva Sudraka, probabil contemporan cu Kalidasa, a lăsat în urmă* o singură piesă, Căruciorul cu lut; aceasta este una dintre cele mai realiste drame indiene, plină de aventuri complicate, jucate Capitolul Limba si literatura umor și patos Intriga sa este dragostea bietului brahman Charu-datta pentru virtuoasa curtezană Vasantasena; acestei povești se suprapune intrigi politice, ceea ce duce la depunerea regelui Palaki; piesa prezintă o scenă de curte extrem de intensă, la finalul căreia eroul evită în ultimul moment executarea pe țăruș Această lucrare se remarcă prin observațiile directe ale vieții urbane și o serie întreagă de personaje minore, surprinse cu pricepere în însăși esența lor Tradusarea Căruciorului de lut a fost montată de mai multe ori în Europa și este cea mai accesibilă piesă din repertoriul teatrului indian pentru publicul occidental Visakhadatta (secolul al V-lea sau al VI-lea) - dramaturg politic Singura sa lucrare care a supraviețuit în întregime este Inelul Rakshasa (Mudrarakshasa), al cărui complot a fost încercările lui Chanakya de a expune intrigile lui Rakshasa, ministrul ultimului dintre Nanda, și de a-l tronează pe Chandragupta, primul dintre Mauryas Intriga piesei este extrem de complexă, dar ajunge strălucitor și rapid la punctul culminant - o scenă jalnică (care amintește de Căruciorul de lut), în care unul dintre personaje trece în ultimul moment moartea pe un țăruș Dintr-o altă piesă a lui Vishakhadatta, "Regina și Chandragupta" ("Devikhandragupta"), a cărei intriga este legată de venirea la putere a lui Chandragupta II, rămân doar fragmente În secolul al VII-lea apar trei lucrări dramatice, atribuite marelui rege Harsha, dar ele pot aparține unui alt autor Acestea sunt "Ratnavali", "Priyadarshika" și "Naga-nanda" ("Bucuria Nagailor") Primele două, numite după eroinele lor, sunt comedii rafinate de harem, în timp ce ultima, cu o temă religioasă, spune povestea prințului Jimutavahana, care s-a sacrificat pentru a opri sacrificiile șerpilor în numele zeității Garuda Apropo de Harsha, este necesar să-l menționăm pe contemporanul său Mahendravikramavarman, regele Pallavelor, care a lăsat o piesă într-un act "Farsa bețivilor" ("Mattavilas") Povestește despre un ascet shaivit bețiv care, după ce și-a pierdut craniul, unde a strâns pomană, acuză un călugăr budist că l-a furat La sfârșitul dialogului satiric, la care participă asceții disoluți din diferite secte și ambele sexe, rezultă că PARTEA A DOUA Civilizaţie că craniul a fost târât de un câine Această scurtă farsă a spiritului rabelaisian expune câteva aspecte ale vieții acelei epoci Bhavabhuti este al doilea cel mai proeminent dramaturg al teatrului indian după Kalidasa A trăit în Kanyakubja la începutul secolului al VIII-lea Trei dintre piesele sale au ajuns la noi: "Malatimadhava", "Viața unui mare erou" ("Mahaviracharita") și "The Further Life of Rama" ("Uttara Ramacharita") Prima este o poveste de dragoste plasată pe fundalul unor evenimente miraculoase, plină de finaluri neașteptate, uneori magice, în care eroina scapă mereu ca prin minune de moarte Ultimele două lucrări dramatizează legenda lui Rama Deși intrigile lui Bhavabhuti par slabe și personajele lui puțin individualizate, puterea lui constă într-o simpatie puternică și profundă pentru suferință Folosind situații incitante și chiar terifiante, el, poate, a mers mai departe decât Kalidasa După Bhavabhuti, începe declinul dramei indiene Cei mai talentați scriitori precum Bhatta Narayana (secolul al VIII-lea?), Murari (începutul secolului al IX-lea), Rajasekhara (secolul IX-X) și Krishnamish-ra (secolul al XI-lea) continuă să scrie opere dramatice, dar piesele lor devin din ce în ce mai artificioase și mai mult potrivite pentru lectură decât pentru teatru La noi au ajuns mențiuni despre piese sanscrite create după cucerirea musulmană, dar tradiția teatrală, dacă nu s-a pierdut complet, atunci devine, ca să spunem așa, rutină proză sanscrită Cea mai veche proză pe care o avem este reprezentată de câteva pasaje din Brahmana și următoarele Pali Jatakas În epoca Gupta s-a dezvoltat proza "decorată", care este departe de poveștile simple Pali și care a fost clasificată ca Kavyu Cei mai proeminenți scriitori ai acestui gen au fost Dandin, unul dintre principalii teoreticieni ai literaturii sanscrite, Subandhu și Bana - toți trei au trăit între sfârșitul secolului al VI-lea î Hr şi începutul secolului al VII-lea Aventurile celor zece prinți (Dashakumaracharita) de Dandin este un ciclu de povești pline de acțiune, care au o compoziție comună și sunt legate cu măiestrie între ele Stilul lor este Capitolul Limba si literatura înșelător de simplu Intriga are numeroase ramuri, dar nu există fraze complicate și înflorite ale lui Bana Aceste povești sunt de natură seculară, adesea satirice, uneori imorale, iar personajele lor sunt clar delimitate Cei zece prinți se remarcă în parte pentru realismul său: într-adevăr, în cursul aventurilor lor, zece eroi se întâlnesc cu negustori și criminali, prințese și prostituate, țărani și alpiniști aspri Puține lucrări din literatura indiană conțin atât de multe informații detaliate despre viața claselor inferioare Subandhu, al doilea mare prozator, este cunoscut pentru singura sa operă, Vasavadatta, numită după eroina, a cărei poveste de dragoste furtunoasă cu Prințul Kandarpaketu o povestește Spre deosebire de Dandin, Subandhu s-a remarcat nu prin stăpânirea narațiunii și a creării de imagini vii, ci, mai ales, prin rafinamentul descrierilor sale și prin virtuozitatea în folosirea cuvintelor Romanul constă din picturi succesive, legate liber printr-un complot; fiecare descriere este o singură frază care se întinde pe două sau mai multe pagini Abundă cu figuri stilistice, jocuri de cuvinte, aliterații și asonanțe O traducere adecvată a acestui roman este imposibilă, deoarece adevărata sa semnificație literară este indisolubil legată de canoanele stilistice pe baza cărora a fost creat În literatura europeană, este mai apropiat ca stil și concept de lucrări precum "Euphues" de William Lily , "Critica" de Balthasar Gratian sau romane ale Renașterii târzii Stilul lui Bana, deși este foarte apropiat de stilul lui Subandhu, este foarte diferit de acesta Pe lângă descrierile sale magistrale care îl arată ca un observator aprins, în Povestea lui Harsha (Harshacharita) și Kadambari însăși personalitatea autorului străpunge narațiunea În plus, Povestea lui Harsha conține singurul fragment autobiografic din literatura sanscrită Bana provenea dintr-o familie bogată de brahmani și a rămas fără mamă foarte devreme; la paisprezece ani și-a pierdut tatăl și, când s-a încheiat doliu, s-a îmbarcat într-o viață sălbatică El este foarte cald La fel și cu autorul Romanul "Euphues" îi aparține scriitorului englez John Lily ( - ) PARTEA A DOUA Civilizaţie își amintește de tovarășii din tinerețea lui zbuciumată, alături de care rătăcea din oraș în oraș, rotindu-se în cercurile boemiei intelectuale de atunci Cunoștințele lui erau remarcabil de diverse; a stat cu diverși asceți, ortodocși și necreștini, scriitori, actori, muzicieni, medici, chiar și cu oameni de rând din castele inferioare Lista prietenilor lui Bana, pomenita intermitent, fara nicio discriminare, este destul de capabila sa demonstreze cat de nesemnificative erau prejudecatile de casta pentru un luminat Autorul nu intră în detaliile aventurilor sale, dar într-un fel sau altul îl duc la curtea din Harsha, unde, din motive necunoscute nouă, l-a jignit pe rege Mai târziu, s-a întors pentru o vreme în patria sa, unde a dus viața pașnică a unui brahman rural; dar în curând Harsha l-a chemat înapoi la tribunal La început, Bana a fost primit foarte rece, dar treptat a revenit la har În ciuda religiozității sale profunde, Bana s-a îndepărtat de religia ortodoxă în timpul vieții și și-a păstrat spiritul rebel al tinereții sale nesăbuite Nu s-a temut să exprime judecăți care l-ar putea dăuna în ochii patronului său regal: de exemplu, a condamnat doctrina divinității puterii regale ca o simplă adulțiune și a declarat barbară și imorală teoria machiavelica a artei guvernării, care în India a fost asociat cu numele de Kautilya Unele pasaje din opera sa mărturisesc o simpatie clară pentru cei săraci și umili - un sentiment foarte rar în literatura Indiei antice Cu toate acestea, a fost un observator excelent Bogăția stilului și claritatea observației îl fac mai mult ca niște scriitori din secolul al XX-lea decât alți scriitori indieni din antichitate Povestea lui Harsha povestește cu relativă certitudine evenimentele importante care l-au adus pe Harsha la tron; între timp, în text există exagerări și inexactități evidente care îl pot revolta pe istoric "Kadambari" este poate o încercare conștientă de a concura cu "Vasavadatta" Su-bandhu Acest roman este alcătuit din povești unite de intrigi complexe Povestește despre suișurile și coborâșurile în care două cupluri de îndrăgostiți, despărțite de soartă, cad de-a lungul mai multor vieți succesive Această lucrare, la stânga Capitolul Limba si literatura Deși neterminată, a fost continuată de fiul autorului, așa cum mărturisește incontestabil stiloul său stângaci După Bana s-au creat multe romane în proză de același gen și au apărut romane de gen hibrid - champu, în care proza alterna cu poezia și care avea un merit literar inegal Lucrările în proză includ și o fabulă, ale cărei prime exemple apar în Pali Jatakas Aceste nuvele energice, care prezintă adesea animale care vorbesc, sunt adesea analoge cu fabulele populare din Grecia antică, astfel că problema influențelor a fost pusă de mai multe ori Împrumutul literar direct pare puțin probabil; se poate presupune doar că unele intrigi au o sursă comună din Orientul Mijlociu Oricare ar fi originea acestor povestiri, folclorul indian a avut o anumită influență asupra literaturii occidentale, de când una dintre celebrele colecții de fabule indiene, Panchatantra, a fost tradusă în pahlavi, sau persană mijlocie, în secolul al VI-lea Această traducere a stat mai târziu la baza versiunilor siriace, iar mai târziu, în secolul al VIII-lea, versiunile arabe Una dintre acestea din urmă a fost tradusă în ebraică, greacă și latină, iar prin ele aceste fabule s-au răspândit în toată Europa A doua ediție a Fabulelor lui Lafontaine ( ) clarifică faptul că lucrările care o completează sunt parțial preluate din poveștile înțeleptului indian Pilpay, adică Vidyapati, înțeleptul care, conform unei ipoteze, a fost autorul Pan-chatantrei Nu doar fabulele, ci și aventurile lui Renard - o temă comună folclorului multor țări europene - au fost inspirate în mare măsură din colecția lui Pilpay Alte povești indiene, inclusiv unele inserții din Brihatkatha, au ajuns în Occident: The Thousand and One Nights a împrumutat unele dintre intrigile și temele sale din literatura Indiei - de exemplu, o serie de minunate aventuri ale lui Sinbad Marinarul Panchatantra (Pentateuh), care conține instrucțiuni politice, a fost creată având în vedere regi și oameni de stat Poveștile ei sunt inserate într-un singur cadru narativ: regele, supărat de înclinațiile proaste și prostia fiilor săi, încredințează creșterea lor unui înțelept care le corectează în șase luni spunându-le fabule Cartea include I A Basham PARTEA A DOUA Civilizaţie mai multe versiuni de lungimi și denumiri diferite; cea mai mare parte este scrisă în proză cu includerea a numeroase inserții poetice Cea mai faimoasă dintre aceste versiuni este Hitopadesha, Instrucțiuni utile, atribuită unui anume Narayana și compilată în Bengal în secolul al XII-lea Lucrarea a fost creată ca o "carte de lectură" pentru studenții de sanscrită și până în prezent îndeplinește această funcție Nici un manual școlar nu se poate compara cu el ca eficiență Scopul didactic urmărit de autor l-a salvat de pretenția și pedanteria care marchează uneori unele lucrări ale acestei epoci; stilul lui este simplu și ironic, asezonat generos cu aforisme în versuri Etica lui este deosebită, pentru că în general încurajează prudența și interesul personal mai degrabă decât altruismul literatura padiană Limba pali este mai aproape de limbajul de zi cu zi decât sanscrita Stilul autorilor Pali este în general mai simplu, dar deși au pasaje foarte frumoase, manuscrisele canonice Pali sunt adesea prea prozaice și monotone Aceleași modele, aceleași descrieri, adesea pronunțate și lungi, sunt adesea repetate Dar, în același timp, fragmentele narative ale textelor canonice Pali sunt de obicei extrem de artistice Astfel, Jatakas (Nașterile) sunt o colecție de povești, anecdote, poezii și balade, care, luate din diverse surse, au fost canonizate ca referindu-se la încarnările anterioare ale lui Buddha Este foarte greu de determinat momentul întocmirii acestor colecții; se crede că unele Jatakas au existat în secolul al II-lea sau al III-lea î Hr î Hr , după cum o demonstrează basoreliefurile de la Bharhuta și Sanchi "Cântecele călugărilor" ("Theragatha") și "Cântările călugărițelor" ("The-rigatha") formează o colecție de poezii atribuită fără nicio bază marilor discipoli ai lui Buddha care au stat la originile comunității Stilul acestor poezii este mai simplu decât cel al poemelor de curte în sanscrită, iar în el se regăsește influența cântecelor populare Cu excepția textelor canonice, literatura pali s-a dezvoltat până în secolul al V-lea, în principal în Ceylon, și a fost Capitolul Limba si literatura puse în scenă într-o varietate de genuri: povestiri edificatoare în proză și versuri în spiritul Hinayanei, cronici istorice precum "Dipavamsa" și "Mahavamsa" literatura prakrită Manuscrisele canonice jainiste înainte de începutul erei noastre au fost scrise în prakrit sau în dialectele sale În general, au o valoare literară mică La fel ca jainismul însuși, ele sunt la fel de austere ca și scrierile Pali și reproduc aceleași clișee și descrieri întinse care, fără îndoială, au avut odată o semnificație mnemotehnică Referințe continue la tirthankaras, călugări devotați, regi puternici, negustori bogați, orașe prospere sunt date în termeni invariabil identici în întregul canon, dând textului un aer uscat și lipsit de viață Mai figurat decât în literatura pali, limba gravitează spre literatura lirică sanscrită Poezia jaină este mai bogată decât proza Un număr mare de lucrări seculare au fost compuse în Prakrit în Evul Mediu Cele mai proeminente sunt poemele epice: "Building the Bridge" ("Setubandha"), atribuite în mod eronat lui Kalidasa și care povestește despre invazia Ceylonului lui Rama; "Asasinarea regelui Bengalului" ("Ga-udavadha") este un lung panegiric al unui poet din secolul al VIII-lea Vakpati descriind isprăvile lui Yashovarman, regele din Kanauj (Kanyakubji); în sfârșit, o dramă intitulată după numele eroinei "Karpuramand-zhari" și scrisă de Rajasekhara, un dramaturg al secolului al X-lea Aceste lucrări nu sunt lipsite de un anumit merit literar, dar nu diferă nici ca stil, nici ca conținut de operele sanscrite de același gen Cea mai faimoasă lucrare scrisă în Maharashtri este Cele șapte sute de versuri (Saptashataka) Aceasta este o antologie voluminoasă de piese lirice, unele dintre ele foarte interesante Tradiția o atribuie unui anume împărat Satavahan Hala, care a domnit în Deccan în secolul I sau al II-lea î Hr Dar, de fapt, cele mai multe dintre poezii au fost scrise mult mai târziu și sunt considerate anonime Sunt remarcabile prin simplitatea lor Ca și Amaru, autorii lor PARTEA A DOUA Civilizaţie reușește să spună întreaga poveste în patru rânduri O astfel de economie a cuvintelor și o astfel de stăpânire a frazei indică faptul că aceste poezii erau destinate unui public sofisticat Faptul că ele conțin și descrieri naturaliste și referiri la viața țăranilor indică o influență populară Modul de a descrie pasiunile de dragoste ale sătenilor amintește de vechea poezie tamilă și indică faptul că Khalu a fost inspirat de cântecele populare din sudul Indiei Următorul este un extras din Saptashataka despre viața țărănească a Indiei antice, în care se poate simți influența populară VARĂ Bivolul, suferind de căldură, linge șarpele, confundându-l cu un jet al unui pârâu de munte, dar bea saliva unui bivol, confundându-l cu un pârâu care curge peste pietre negre Fermierul se bucură de noroiul din câmpul de orez, inundat cu apă până la genunchi, precum (se bucură) de fiul său (uns, bea lapte și sărind în genunchi) O lună tânără pe cer, înconjurată de un amurg roșu, ca o urmă de la o unghie pe pieptul unei tinere soții, acoperită cu muselină roșie O vară care seacă canalele și îmbracă crângurile cu frunze, propice întâlnirii, O sămânță care se coace în rodul plăcerii amoroase, de n-ai termina! literatura tamilă Literatura tamilă datează din primele secole ale erei noastre Cronologia exactă este încă o chestiune de controversă, dar este aproape sigur că cele mai vechi manuscrise au fost scrise cu câteva secole înainte ca dinastia Pallava din Kanchi să-și stabilească dominația asupra țării Tradiția legendară tamilă vorbește despre trei academii literare - sange - care au fost fondate de conducătorii dinastiei Pandyan și au fost sub patronajul lor Primele două aparțin antichității mitice; într-adevăr, per Capitolul Limba si literatura vay a existat timp de de ani și a avut de poeți; ea se afla în Madurai, care a pierit și a fost înlocuită în epoca actuală ca capitală a pandianilor de către Madurai modern Al doilea s-a întins pe o perioadă de de ani și a avut aproximativ de poeți în Kavadapuram, un oraș a cărui locație este necunoscută, dar menționată în Ramayana sanscrită A treia sanga a fost transferata in orasul Madurai; perioada sa a durat de ani și număra de poeți S-au pierdut lucrările primelor două academii Poeții celei de-a treia academii au scris cele opt antologii (Ettutogai), care este una dintre cele mai semnificative lucrări ale literaturii arhaice tamile Unii experți acceptă tradiția a trei academii cu rezerve, dar astăzi este aproape dovedit că gramatica Tolkappiyam-ului, care aparține celei de-a doua sange, a fost creată mult mai târziu decât multe poezii ale celei de-a treia sange Legenda înrădăcinată a sangelor nu are echivalent în tradiția nordică și se poate presupune că barzii tamili, la invitația șefilor de trib și a sătenilor, cutreierau țara, întâlnindu-se periodic la mari turnee de poezie și muzicale, citindu-și poeziile acolo, mai târziu compilat într-o antologie Poezia celor Opt Antologii este puțin cunoscută în afara țării lor, originea și limba ei sunt atât de arhaice încât este de neînțeles pentru tamilul educat modern, fără o pregătire specială Cele Opt Antologii este o lucrare extrem de impresionantă: includ peste două mii de poezii atribuite la peste două sute de autori La aceste poezii s-au adăugat "Zece cântece" ("Pattuppattu"), care cuprinde zece poezii lungi de stil similar, dar ceva mai recente La sfârșitul secolului trecut, această colecție uriașă a fost aproape uitată de tamili; numai în cursul secolului al XX-lea au fost publicate unele manuscrise În momentul în care aceste lucrări au fost scrise (aproximativ între secolele II și III), poezia tamilă trebuie să fi avut deja o tradiție îndelungată, deoarece regulile poetice definite în Tolkappiyam sunt aproape complet formate în cele mai vechi poeme ale antologiilor Dar stilul lor este mult mai apropiat de literatura populară decât de sanscrita curtenească Viața țăranilor și scenele pastorale, forfota orașului și cruzimea războiului sunt descrise fără niciun fel PARTEA A DOUA Civilizaţie idealizare Cele mai multe dintre aceste lucrări nu au fost încă traduse, iar literatura Sang are încă nevoie de muncă literară serioasă și cercetări istorice semnificative Foarte devreme, tamilii au arătat o pasiune pentru clasificare, care este caracteristică sistemului educațional indian Poezia a fost împărțită în două categorii principale: internă (yagam), care vorbește despre dragoste, și externă (puram), dedicată temei militare Poeziile au fost, de asemenea, clasificate în funcție de peisajul la care se refereau sau tematic la care se potriveau Canoanele au distins cinci peisaje (tinat): munți (ku-rinji), pământuri aride (palai), junglă și pădure (mullai), câmpii cultivate (marudam) și coastă (neidal) Fiecare dintre ele era asociat cu un aspect particular al iubirii sau al războiului: astfel, munții erau fundalul scenelor de dragoste premaritală și furtul de animale; pe fondul uscatului, îndrăgostiții s-au despărțit multă vreme și a avut loc distrugerea sistematică a culturilor în campaniile militare; printre junglă - un rămas bun al îndrăgostiților pentru o perioadă scurtă și raiduri; au fost alese văile pentru a înfățișa relațiile dintre soți, persecuția curtezanelor și asediul orașului; cât despre coastă, pe ea aveau loc despărțirea pescarilor de soțiile lor și bătălii în masă Fiecare tip de localitate avea și faună, floră și populație specifică Toate poeziile celor Opt Antologii au fost clasificate după aceste tipuri în cinci grupe, majoritatea lucrărilor nu au făcut prea mult efort pentru a urma această clasificare formală Caracteristica originală a poeziei tamile este rima sau consonanța sa inițială Nu se găsește în cele mai vechi lucrări, dar la sfârșitul ultimei sange (aproximativ secolul al III-lea) este deja observată cu regularitate Prima silabă sau primul grup de silabe trebuie să rimeze În unele poezii, consonanța inițială se repetă în trei sau patru rânduri, ceea ce nu se găsește niciodată în poezia sanscrită și nici, din câte se știe, în poezia în altă limbă Efectul rezultat, la început neobișnuit cu urechea, face în curând o impresie foarte plăcută cititorului și îi oferă tamilului aceeași plăcere pe care o obținem din rima finală Următoarea fază a literaturii tamile (secolele VI-XI) arată o puternică influență ariană religios arian Capitolul Limba si literatura concepte și ritualuri, ale căror urme sunt deja vizibile în cele opt antologii, sunt acum împletite cu moștenirea tamilă și conduc la dominația jainismului "Eighteen Small Works" ("Padinenkilkanakku") sunt în mare parte aforistice și moralizatoare; cele mai cunoscute două sunt "Tirukkural" și "Naladi-yar", care sunt unite printr-o interpretare comună a celor trei scopuri ale vieții conform tradiției indiene: datoria, banii, dragostea Prima, numită adesea "Biblia tamilă" și atribuită țesătorului Ti-ruvalluvar (secolele V-VI), este o operă literară cu adevărat națională Poartă o morală laică și empirică Recunoscând zeul suprem, ea nu aderă totuși la nicio religie; stilul ei condensat, epigramatic, este uneori obscur "Naladiyar" are un stil mai elaborat și mai artistic decât "Tirukkural" și conține versuri foarte frumoase de înaltă valoare morală În secolul VI Influența ariană a acoperit pe scară largă întregul teritoriu al tamililor: regii și liderii s-au închinat zeilor hinduși, jainisti și budiști și le-au susținut cultele Poezia locală s-a schimbat rapid sub influența crescândă a literaturii sanscrite, iar autorii tamili au început să scrie poezii mari, pe care le-au numit conceptul sanscrit de "kavya" Cea mai veche și mai semnificativă dintre ele este "Povestea Brățarii" ("Shi-lappadikaram" - vorbim despre o gleznă împodobită cu pietre prețioase), care încă diferă semnificativ de poezia sanscrită Deși a fost creat pentru un public educat și are un stil rafinat, este aproape de viața oamenilor; mai realistă decât literatura sanscrită, povestește despre vicisitudinile destinului a două personaje; spre deosebire de epopeea sanscrită curtenească, această poezie are un ton cu adevărat tragic Autorul său este atribuit lui Ilango, nepotul marelui rege al dinastiei Chola Karikalan, care a trăit în secolul I sau II î Hr n e Desigur, aceasta este o greșeală, iar poemul a fost scris în mod clar cu câteva secole mai târziu decât această dată În orice caz, autorul, fiind un mare poet, a fost un prost povestitor Povestea pe care a spus-o era bine cunoscută publicului, așa că în partea narativă și-a permis să omite ceva și să se limiteze la doar indicii, concentrându-se pe latura descriptivă A combinat cu succes toate PARTEA A DOUA Civilizaţie temele poeziei anterioare tamile într-un singur întreg, a cărui bază a fost povestea nenorocirilor lui Kovalan și Kannahi Cu dreptate deplin, această poezie poate fi considerată, împreună cu aranjamentul Ramayana, epopeea națională tamilă Acest text ne oferă informații minunate despre viața politică a tamililor în Evul Mediu Episodul central atinge o intensitate uluitoare și este de neegalat ca măreție în literatura indiană Kovalan, fiul unui negustor bogat din orașul Pugar, sau Kavirip-pattinam, s-a căsătorit cu frumoasa Kannahi, fiica altui negustor De ceva vreme au trăit fericiți, până când la un festival amenajat la curtea regală, Kovalan s-a îndrăgostit de dansatorul Madavi A obținut reciprocitate și, purtat de pasiune, a uitat atât pe Cannahi, cât și pe familia sa Risipindu-și treptat averea pe un dansator, a ajuns în punctul în care a început să vândă bijuteriile de la Cannaha Drept urmare, complet ruinat, s-a pocăit și s-a întors la soția sa, care nu i-a reproșat nimic Singurul lucru care i-a mai rămas este o pereche de glezne, pe care Kannahi i le dă fără ezitare Cu doar aceste brățări, ei decid să meargă în orașul Madurai și să încerce să-și refacă averea Ajuns în Madurai, Kovalan merge la piață pentru a vinde una dintre brățările lui Kannaha O brățară similară tocmai fusese furată de la soția regelui Pandyan, Nedun-jeliyan, de un bijutier al curții Acest bijutier, văzându-l pe Kovalan cu brățara Kannahi, ia bijuteriile și le aduce în atenția regelui Gardienii îl prind pe Kovalan, care este omorât fără proces Când Kannahi află despre asta, ea leșină; dar, recuperându-se repede, cu ochii arzând de furie, se grăbește la rege, scuturând o pereche de brățări ca dovadă a nevinovăției soțului ei Comparând cu atenție această brățară cu cea pe care o avea regina, toată lumea a fost de acord că Kovalan este nevinovat Nebun de furie și durere, Kannahi îi smulge pieptul și îl aruncă în stradă, blestemând astfel orașul să ardă în flăcări Dar zeitatea care patronează orașul îi cere lui Kannahi să-și îndepărteze blestemul și focul se stinge Slab din cauza pierderii de sânge, Kannahi urcă puternic pe dealul din afara orașului Câteva zile mai târziu, ea moare și se unește pe cer cu Kovalan Între Capitolul Limba si literatura astfel vestea morții ei se răspândește în toată țara tamilă Încep să o idolatrizeze, să ridice temple în onoarea ei și să îndeplinească ritualuri, ea devine o zeiță - patrona fidelității și castității conjugale O continuare a Povestea brățării, Manimekhaley, atribuită poetului Sattanar din Madurai, a fost scrisă puțin mai târziu Deși tradiția consideră că această lucrare este un precursor, totul indică contrariul, deoarece presupune că cititorul este familiarizat cu "Povestea brățării" și este continuarea sa budistă originală În ciuda numeroaselor precepte religioase și morale pe care le conține, Povestea Brățarii este în primul rând o poveste, în timp ce Manimhalei folosește povestea doar ca un cadru pentru un argument filosofic, iar povestea în sine are caracterul impersonal, detașat al sanscritei Kavya Eroina, Manimekhaley, este fiica lui Kovalan, eroul din Povestea brățării, și a dansatorului Madavi, care, după ce a aflat de moartea fostului ei iubit, a devenit călugăriță budistă Această poveste spune despre dragostea prințului Udayakumaran pentru Manimekhaley și despre virginitatea ei păstrată în mod miraculos Ea va intra în comunitatea budistă ca și mama ei Cea mai mare parte a poemului constă în dispute între reprezentanți ai diferitelor secte hinduse și heterodoxe, care se termină într-o respingere strălucitoare a învățăturilor lor A treia epopee tamilă, Jivakasindamani, cântă despre isprăvile eroului Jivaka, un om remarcabil care excelează în toate artele, de la tir cu arcul până la vindecarea mușcăturilor de șarpe; și după fiecare dintre isprăvile sale, el capătă o nouă soție în harem Dar, cunoscând un triumf secular atât de strălucit, el devine călugăr jain Autorul poeziei a fost Jain Thiruttakkadevar Opera lui absolut fantastică nu are nimic de-a face cu realitatea Stilul rafinat și flamboiant este marcat de influența literaturii de curte sanscrite Această epopee a fost creată în mod clar mai târziu decât cele două precedente și datează din secolul al XI-lea În plus, suntem datori poeților tamili pentru numeroasele traduceri și adaptări ale diferitelor lucrări nordice, dintre care cea mai semnificativă este Ramayana lui Kamban, scrisă în Acest mare poem este încă PARTEA A DOUA Civilizaţie citit și iubit de tamili, este mult mai mult decât o traducere din original, întrucât Kamban preia unele teme foarte liber, adăugând noi episoade lucrării sale Trebuie remarcat faptul că sub condeiul lui Kamban, demonul Ravana a căpătat o înfățișare eroică, care este contrastată cu succes cu figura palidă și inexpresivă a lui Rama Cu toate acestea, cele mai semnificative lucrări ale literaturii medievale tamile sunt, fără îndoială, imnurile profesorilor religioși Shaivite și Vishnuiți Înflorirea versurilor religioase are loc în secolul al VII-lea și continuă până la sfârșitul secolului al XI-lea Se pot distinge imediat trei nume: Appar, Sambandar și Sundarar Primul, care a mărturisit o credință universală și exclusivă în Shiva, i se adresează direct cu evlavie arzătoare, aproape fanatică Sambandar, un individ din Appar, gloriifică sanctuarele țării tamile și principalele rituri shaivite, de exemplu, cenușa cu proprietăți mistice, cu mai puțină penetrare: Magică, această cenușă care acoperă locuitorii cerești, Frumos, frasinul acesta, lăudat, cenușa asta: Toate tantrele, toată religia, această cenușă, Da, cenușa este dedicată lui Dumnezeu Alavai, Ale cărui buze roșii sunt refugiul frumoasei Uma În cele din urmă, Sundarar, care a lucrat mai târziu, ar trebui să fie plasat lângă Appar și Sambandar Lucrările tuturor celor trei poeți lirici au fost combinate în colecția "Tevaram", citită în templele shaivite din sud Manikkavashagar (secolul al VIII-lea) ocupă un loc aparte printre poeții lirici șaiviți prin maturitatea talentului său și integritatea învățăturii sale Capodopera sa, Thiruvashagam, este unul dintre marile imnuri Tamil, iar cea mai faimoasă piesă a lui, Divine Rising, îi înfățișează pe adoratori care își închinează zeul în zori: Mântuirea, esența și baza vieții mele! Steaua roșie s-a apropiat de sectorul Indra, Noaptea a trecut Capitolul Limba si literatura S-a revărsat zorii, și de pe fața ta Soarele bunătății răsare încetul cu încetul, Și florile înfloresc din ochii tăi Și la un templu nou și frumos Albinele se adună împreună Priveste-i pe ei Doamne Perundurei, mare Shiva, O culme de bucurie care risipești comoara Milostivirii! Marea furtunoasă! Lasă-mă să te ridic din pat Păsările strălucitoare au sunat deja! Cocoșii au cântat deja! Păsările ciripesc tare, scoicile s-au deschis; Stelele palidează: lumină în est, lumina ta merge; cu amabilitate arata-ne Picioarele voastre divine, frumoase, brățărate, O Shiva, o mare învăţător Perundurei! Pentru toate sunteți de neînțeles; Te deschizi pentru noi Marele nostru! Lasă-mă să te ridic din patul tău! În afară de aceste imnuri, există foarte puține lucrări semnificative în literatura tamilă târzie Primele manuscrise în Kannar, Telugu și Malayalam apar între secolele al V-lea și aproximativ al X-lea și mai puțin interesante decât manuscrisele tamile Până în secolul al XII-lea limba Kannar a fost folosită exclusiv pentru rescrierea unor mari opere sanscrite: epopee, legende edificatoare, adaptate de autori precum Pampa, Ponna și Ranna (sec X) Influența hindusă se manifestă spre sfârșitul secolului al XII-lea, când începe perioada Kannarului mijlociu, asociată cu activitățile sectei Virashaiva ajungând la fanatism Basawa a fost fondatorul și autorul principal; lucrările care i-au fost atribuite sunt proză fără artă: wakanas, sau "spuse", epigrame religioase scurte Literatura Telugu asociată cu influența crescândă a hinduismului Saiva apare în secolul al XI-lea În ea se remarcă trei autori majori: Nanna Bhatta (sec XI), Tikkana (sec XIII) și Erapragada (sec XIV); întemeietorii tradiţiei poetice, ei au fost şi iniţiatorii unei mişcări ample care gravitează spre virashaiva Dar, PARTEA A DOUA Civilizaţie Fără îndoială, două nume proeminente în această literatură sunt Vemana (a doua jumătate a secolului al XV-lea?), care s-a diferit radical de predecesorii săi prin realismul uneori foarte grosier al satirelor sale sociale, și Potana (secolul al XV-lea), autorul Bhagavatei, cea mai faimoasă dintre versiunile telugu "Bhagavata Purana" Cu toate acestea, aceste literaturi aparțin unei epoci în care influența ariană a pătruns deja destul de adânc și, deși nu le pot fi negate anumite merite, ele nu diferă de vechea poezie tamilă Astfel, ei pot revendica un loc preeminent în limba tamilă, care, printre limbile vii ale lumii, are dreptul să se mândrească cu o tradiție literară neîntreruptă de două mii de ani HABĂ CRONOLOGICĂ data evenimente politice și economice evenimente culturale India și lumea Nord Sud BINE Paleoliticul : loc- Paleolitic naștere milenială în Co- în Madras cca al -lea An Începutul neoliticului milenii și la Mijloc î Hr e Est BINE mijloc Primele sate mie - în Balochistan ani î Hr BINE secolul despre XXIII - Harappan î Hr secolul al -lea î Hr imprimare în mine- Ascensiunea civilizației Indusului din Sopotamia BINE secolul al -lea circa XVIII- Despărţire î Hr Hvv î Hr Arian Arian (Indo- invazii ariene) din alte spre India a unor popoare indo-europene BINE XV - Prezența secolul al XIII-lea î Hr Arienii în Mi- tani OK XIII-X secole Redactarea î Hr "Rigveda" Tabelul cronologic Continuarea tabelului BINE X C î Hr Aspectul jeleului este de cca secolele X-IX in spate Arias a ajuns - î Hr apariția- yut valea Gangei fier BINE secolul al VIII-lea despre VIII - se- Creare compilatie î Hr Radina secolul al V-lea î Hr Arii în Bengal și Deccan Brahmin "Iliada" BINE secolele VII-V Origine î Hr învățături despre transmigrarea sufletelor (samsa-ra) Compilare a Upanishad-urilor / - / Anii de viață î Hr BINE - Domnia lui Buddha î Hr Cyrus Capturarea de către perși a Bactriei și Gandharei BINE - aprox Mahavara, î Hr fondator Jainism BINE î Hr Darius creează o satrapie indiană (Sind) BINE secolul al V-lea î Hr Pătrunderea civilității ariene- spre sud c - Democrit (acea î Hr sfârşitul secolului al IV-lea la Gramatica atomilor Oria) N E Panini - Merge pe Alek- î Hr Sandra către Iran și India Victorie peste Tabelul cronologic Continuarea tabelului BINE î Hr - î Hr III C î Hr Chandragupta a fondat dinastia Mauryan Chandragupta, învingându-l pe Seleucus, anexează ținuturile dincolo de Indus Construirea primelor stupa de către Por, regele Punjab Crearea imperiului seleucid Stabilirea contactelor cu greco-bactrianii, Egiptul și sud-estul asiatic BINE la c - la Reciproc A domni ANUNȚ ANUNȚ Consiliul de decizie dintre Ashoka BINE î Hr Ashoka, regatele Cholas, Pandyas, Kerala-putras, Sat-yaputras și Ashoka se pocăiesc de edictele asupra stâlpilor și stâncilor Capitetele sculptate sunt create în Sarnath Diodotus, conducătorul Bactriei, își proclamă independența față de Imperiul Seleucid secolul al II-lea î Hr Greco-bactrianii ocupă nord-vestul Începutul marilor poezii Yoga Suthras din Patanjali Primele grote din Ajanta Tabelul cronologic Continuarea tabelului sau Sfârșitul dinastiei î Hr Mauryans și întemeierea dinastiei Shung ( / c î Hr ) BINE la Sculptură ANUNȚ în Bharhut BINE î Hr Sciții au invadat - ca - sunt în Indo-Gre- BC tărâmuri Sculpturi în Gaia BINE î Hr Dinastia Satavahan în Deccan Kha-ravela, regele Kalinga sfârşitul secolului I la Sculptură N E în Sanchi secolul I N E Nașterea Tamilului literatură (sangi) BINE d Hr Templu peșteră din Karli BINE de capturi Kushans - Holy To - Începutul Indiei - nord-masă în sudul coborârii asiaticului Pad India Africa de Sud vest Budismul intră în Ki- thailandez Începutul erei sa- Dezvoltarea de cov (?)- (?) Venind la putere cu Centrala Kanishki Asia Centrală și țările mediteraneene Tabelul cronologic Continuarea tabelului BINE secolul I Produse din India ivory ko- ambasada in sti in Berg BINE secolul I-II "Legile lui Manu" Roma secolul al II-lea A patra catedrală budistă Mahayana Nagard-juna Sculpturi la Amaravati secolele XI - IV Arta lui Gandhara și Mathura - satra occidentală- ISD inscriptie Rudradaman in Girnar mijlocul c Kushans a devenit- Falling di- "Saptasha- sunt vasali ai Nastia Sataka", o capodopera perși (Sasani-Vakhanov din Prakrit Dov) literatură BINE secolul al III-lea Ascensiunea vechiului Pal- lave BINE cca - Gupta art Chandragupta I noua dinastie (secolele IV-VII) Guptas (c - Compilare ), clasic-clasic- Era indiană kih puran BINE - Samudragupta - secolul al V-lea Chandragupta II Kalidasa Predicarea sculpturii- Tabelul cronologic Continuarea tabelului Buddha în creștere cu ceară din Sarnath secolele V-VIII Templele rupestre din Ellora - Călătoria pelerinului chinez Fa Xian BINE - Kumaragupta I Primele raiduri Huni până la granițele de nord-vest - Skandagupta Naștere toamna Za- Matematică Aryabhats din Imperiul Khoi A doua invazie a hunilor secolul al VI-lea Templul Deogarh lângă Jhansi BINE c - BINE - Mihirakula Hunul grote în Punjab și Ajanta Picturi murale Kashmir I, II, VI, VII, XI, XVI și XVII grote BINE Primul Gurjar- Rise of the di- c - dinastii ale lui Nastia Chalu - gg Chaulux- (Rajasthan) kyi din templele Badaki în mi ( -Badami și ) Aihole secolul al VII-lea Poetul Bhartrihari Începutul secolului al VII-lea Dezvoltare cult pe Tabelul cronologic Continuarea tabelului zeitate (bhakti) în țara tamililor Declinul budismului Temple din Ma-mallapura-me BINE - BINE - Regele Palla domnii matematica- vov mahend-tik brahma- ravikrama-gupta Bana si - Harsha de la Kanya-kubji varman Dandin - (?) - Harsha este învins de Pulakeshin II Chalukya Călătoria chinezului Xuan Jiang Regele Chaluks Pulake-shin II - Dinastia Chalukya din Ven-gi - Regele Chalukya Vikrama-ditya Ascensiunea dinastiei Chalukya din Badami BINE - Bha-vabhuti joacă secolul al VIII-lea BINE de sculpturi ale criptei Elephanta a Abației din Jouarre Tabelul cronologic Continuarea tabelului arabii se stabilesc în Sindh Charles Martell i-a învins pe arabi la Poitiers BINE c - Primele temple gg Rashtraku - suntem în Bhuba - reprimaţi - neshvare şi - Dinastia Pala (Bengala și Bi-har) yut Chalukyas din Badami Puri BINE c - Templul Dharmapala Shaivite din Kaila-sanath din Ellora BINE - Filosoful școlii Shan-Vedanta Kara secolul al IX-lea BINE cca c - Dinastia Gurd-Jara-Pratihara Pratiharas cucerește bronzurile din epoca Pala Kanya-kubja: statuia colosală a lui Buddha de la Sultangan-ja Răspândire a artei indiene: Borobudur (Java) Carol cel Mare, Împăratul Occidentului Tabelul cronologic Continuarea tabelului BINE - Perioada de glorie a dinastiei Pratihara în timpul domniei lui Mi-hira Bhoja (c - ) și Ma- hendrapali ( - ) BINE - Dinastia Chola din Tandzhur Ea înlocuiește dinastia Pallava (c - ) secolele X-XI bronz produse epo hee chola: Shiva Nata-raja (regiunea Tanju-ra) Temple din Khajuraho și Bhubaneswar - Subuktigin, fondatorul dinastiei turcești Ghaznevid (Afganistan) BINE - Răsărirea mării Imperiul Chola în timpul domniei regilor Rajaraja ( - ) și Rajendra I ( - ) Capture Tsey- Tabelul cronologic Continuarea tabelului sân la Radjaraj, expediții pe mare în Birmania, Malaezia, In- Donesia sub Rajendra I Prima invazie a turcilor Gaz Nevid: capturarea Peshawar secolul al XI-lea Poveștile lui So-madeva Ramanuja, filozof și teolog bhakti secolele - Perioada de glorie a școlii de turnare a bronzului din epoca Chola Versuri The Rise of Shivaite Tamil BINE În timpul domniei lui Rajaraja: templul Shiva din Tanjur În timpul dinastiei Chang della: templele din Khajuraho (Kandaria-Mahadeo) - Campaniile lui Mahmud Gaznevi în nord-vestul In- Tabelul cronologic Continuarea tabelului diyu Captura Sindh și Punjab BINE - aprox Domnia celor Cinci anii marile regate Raj-Put: Chahamana "sau Chauhan" în Ajmer (Rajasthan), Gahadavala sau Gahrwal, în Kanya-kubja și Benares "Chaulukya, sau Solanki, în Gujarat, Paramara sau Parmal, în Dhara (Malwa), Chandella în bun- delkhande Ghaznavizii sunt învinși de Iran hering degresat- gândaci - Vikrama-ditya VI secolul al XII-lea Matematicianul Bhaskara BINE PO- Dinastia Khoys- la (nordul Deccan) BINE - Dinastia Sena îl înlocuiește pe Palov (Bengala) BINE Ghazni jefuit de turci din Gur - Muhammad Guri Victoria lui Muhammad Guri la Ta- Tabelul cronologic Continuarea tabelului BINE - Raina, lângă Tha-nesara Madhva, filozof și teo- Buturuga secolele XIII-XIV Dinastii Chola și Rashtla Pandya în rakuta vytes- arhitectura yeni cu proprii lor (Madurai și vasali: Srirangam) BINE c c c Muhammad Guri cucerește întregul nord: Delhi devine capitală Crearea Sultanatului Delhi Iltutmish, sultanul Delhi, respinge mongolii din Hoysala, Yadava, Pandya din Madurai Surya Templul Construcția Andkor-Thoma (Cambogia) BINE c - Noul atac mongol a respins invazia mongolă Rămășițele de sud în Konark Mongolii au capturat Bagdadul în mâinile hinduşilor: regatul Vijayanagara Tabelul cronologic Sfârșitul mesei Înființarea bah-ului Sultanatul Manid în Deccan Tamerlan invadează India și ocupă Delhi Vasco da Gama ajunge în India Înființarea Imperiului Mongol al lui Babur Capturarea Con- câmpul lui stantin turci Regele Vija-yanagara este învins de sultanii din Deccan INDEX DE REFERINȚĂ A Abu Munte din Rajasthan, locația templelor Jain Abhinava Gupta Cel mai mare filozof din Kashmir al șaivismului (secolul X) Avalokiteshvara Bodhisattva Compasiunii în Mahayana Avanti Un regat antic din centrul Indiei Avatar "Coborâre" Întruparea lui Dumnezeu Avatarurile lui Vishnu Agni Focul și zeul focului și al focului, mijlocitor între oameni și zei în timpul sacrificiilor Advaita Non-dualism Învățăturile filosofului vedantist Shankara (secolele VIII-IX) Ajanta Un șantier de săpături în Maharashtra (Northern Deccan), care a descoperit numeroase temple rupestre și mănăstiri din secolele II-VII cu sculpturi și picturi Ajatashatru Regele Magadha (secolul al V-lea î Hr ), și-a ucis tatăl Ajiviki O sectă necredincioasă care a contestat jainismul și budismul, a predicat o doctrină atee și deterministă, templele sale rupestre sunt situate lângă Gaya Ajita Keshakambalin Primul filozof materialist, contemporan cu Buddha Aditi Literal "libertate", zeița-mamă a zeilor supremi ai panteonului vedic Adityasena Gupta Rege al celei de-a doua dinastii Gupta (sec VII) Index de referință Adhwaryu Un preot vedic care îndeplinește slujba cu ajutorul gesturilor și recitării formulelor de jertfă Adhiraja Regele suprem al prinților vasali, la fel ca samrat Ayodhya Capitala regatului Koshala (vezi "Ramayana"), numită și Saketa "Aitareya Brahmana" Brahman, dedicat explicației Rig Veda Aihole Important sit de săpătură în Karnataka Numeroase temple antice (secolele VI-VII), construite în timpul dinastiei Chalukya Aksapada Gautama Fondator al școlii de gândire Nyaya (analiza logică și epistemologie) Alamgirpur Zona preistorică din Uttar Pradesh Alexandru cel Mare Campanie militară în Persia și nord-vestul Indiei - î Hr Alexandria Relațiile cu India în domeniul economiei și artei "Carul cu diamante" Vezi Vajrayana Alfabet Vezi scrisoarea Alvars Doisprezece "sfinți" Tamil Vishnuiți, autori de imnuri care slăvesc evlavia (bhakti) Amaravati Un oraș în valea râului Krishna O stupa mare și sculpturi datând din secolele II-III, care au fost create în timpul dinastiei Sa-tavahana Amarasimha Lexicograf al secolului al V-lea, contemporan cu Kalidasa Amaru Poet erotic al secolului al VII-lea Amitabh Primul dintre Buddha din Mahayana Amri Așezare preistorică din Sindh Ananda Iubit discipol al lui Buddha Anandapala Rege indian, învins în de Muhammad Guri Andhra Un alt nume pentru dinastia Satava Khan Imperiul din centrul Indiei în secolul al II-lea n e Anuradhapura Capitala antică a regilor sinhalezi, renumită pentru marea sa stupa Ruvanvali-Dagaba Apad-dharma Un set de reguli care permit anumite domenii de activitate pentru arieni, Index de referință care nu puteau să-și câștige existența din ocupațiile clasei lor Apsaras Zeități feminine minore, fiice ale Raiului, intră adesea în relații de dragoste cu oameni și zei; obiecte de numeroase imagini în sculptură şi pictură arabi Sindh ocupat în Moștenitori și distribuitori ai științei indiene (matematică) Vezi și musulmani Aranyaki În numele zeiței pădurii Aranya-ni Tratate care completau fiecare "Vedă", care urmau să fie citite în pădure, adică în afara localităţii, datorită naturii lor ezoterice Arjuna Unul dintre Pandava, eroul Mahabharata Lui Krishna i se adresează în Bhagavad Gita Ardha-magadhi O formă târzie de Prakrit, un amestec de Magadha și Prakrit occidental; Pe el sunt compuse texte sacre jainiste Ardhanarishvara Shiva bisexual: jumătate Parvati, jumătate Shiva "Arthashastra" Tratat despre arta guvernării, sursa principală pentru studiul dreptului și economiei Indiei antice "Atharva Veda" A patra "Veda", sau "Veda" a cultului domestic, combină incantații și formule magice Arhat Un sfânt budist este un călugăr care a renunțat complet la patimi Aryabhata Astronom și matematician al secolului al V-lea Aryaman Desemnează fie un zeu minor, fie un zeu al tratatelor, fie unul dintre marii zei vedici Asanga Filosof budist al școlii yoga-chara (secolul al IV-lea), conform căruia lumea fenomenală este exclusiv un produs al minții Ascetism Asceza (tapas) a fost practicată încă din epoca vedica de către brahmani și face parte din ultimele două ashram-uri Dar la sfârșitul perioadei vedice au apărut noi asceți care s-au dedat la căutarea liberă a căilor de mântuire și au stat la originile transformărilor profunde care au însoțit tranziția de la religia vedă la budism și jainism, pe de o parte, și la Hinduismul, pe de altă parte, și a contribuit, de asemenea, la dezvoltarea diferitelor învățături filozofice Asura Numele cu care este numit Varuna, precum și alte zeități vedice minore, mai târziu în hinduism este desemnarea categoriei demonilor Index de referință Atman Respirație de viață, suflet individualizat, "eu" sau început impersonal al personalității În unele Upanishade și în Vedanta s-a identificat cu Brahman Afganistan Alcătuia regiunea de graniță de vest a Indiei antice Situl a numeroase săpături Ahemenide dinastia persană - î Hr În timpul lui Cyrus și Darius am avut cuceriri în India A influențat India Ahimsa Non-violența față de oameni și animale, idealul original jainist și budist, fără legătură cu războaie și predicat de majoritatea sectelor religioase din epoca Ashoka, influența Sa s-a opus practicii sacrificiilor sângeroase și a contribuit la dezvoltarea vegetarianismului, Ahichhatra Una dintre vechile metropole Gangetice din India, unde au fost găsite rămășițe semnificative ale zidurilor preistorice Ashwaghosha Autor budist (secolele I și II) al unui pamflet împotriva brahmanilor, precum și al poeziei și dramelor în sanscrită clasică, Ashvamedha Sacrificiul regal al unui cal efectuat de un rege cuceritor; cea mai veche manifestare rituală a suveranității; păstrat în Evul Mediu Ashvins Zeii gemeni, soții din Surya, sunt fiicele zeului soare Ashoka Al treilea rege Mauryan, - î Hr î Hr Ashram Cele patru etape ale vieții unui brahman conform dharmelor sau diferitelor moduri de viață Și anume: brahmacharin (studiul Vedelor), grhastha (menaj), vanaprastha (schit în pădure) și sannyasin (pomană) B Bagh Un oraș din vestul Deccan, a cărui pictură a templelor rupestre este aproape de picturile lui Ajanta, badami Orașul antic Watapi al dinastiei Chalukya, Badarayan Autor al Brahma Sutra, textul fundamental al Vedantei, scris la începutul erei noastre Bayrat Sit arheologic unde a fost descoperit cel mai vechi templu în aer liber Bactria Regiunea Baktra, Balkh modern din Afganistan, care a trecut succesiv de la un cuceritor la altul Index de referință bamiyan Așezare în munții Afganistanului În cele mai vechi timpuri, un loc de parcare și schimbare a rulotelor, precum și un centru religios budist cu numeroase temple rupestre, decorate cu sculpturi și picturi Bana Autor de romane despre viața lui Harsha ("Harshacharita"), contemporanul său banian În sanscrită, vata Smochin indian, arbore sacru Barabar Dealurile din Bihar, care adăposteau templele arhaice din peșteră ale sectei Ajivika și unul dintre cele mai vechi situri de minerit de fier din India Basava Filosoful Shaivite Kannara din secolul al XII-lea, fondatorul sectei Lingayat fabule Temele și imaginile fabulelor indiene au fost folosite de majoritatea fabuliștilor din întreaga lume Vezi Panchatantra Begram Oraș din Afganistan Producția de produse din fildeș Baluchistan Regiunea Western Highland din bazinul Indusului (Pakistan) Numeroase așezări preistorice Belur Situl arheologic din sud: un templu medieval în stilul Chalukya și Hoysala Benares Vezi Varanasi, Besnagar Oraș din centrul Indiei Coloană cu o inscripție care mărturisește adoptarea vișnuismului de către regele grec în secolul al II-lea î Hr Bilkhana Poet din Kashmir din secolele XI-XII Bimbisara Regele Magadha, secolul al VI-lea î Hr , ucis de fiul său Ajatashatru Unul dintre primii regi care a folosit elefanții în operațiuni militare Bindusara Al doilea rege al dinastiei Mauryan (secolul al III-lea), tatăl lui Ashoka Bodh Gaya Așezare lângă Gaya (Bihar) Locul iluminării lui Buddha Stupa, decorată cu sculpturi antice, datează din jurul secolului al II-lea î Hr î Hr Bodhisattva În Hinayana: o încarnare anterioară a lui Buddha În Mahayana: o ființă cerească care renunță de bună voie la bucuria nirvanei pentru a se dedica salvării lumii Borobudur O așezare în centrul Java, stupa monumentală este o mandală autentică în trei dimensiuni, decorată cu numeroase basoreliefuri care ilustrează scene din încarnările anterioare ale lui Buddha Brahma Dumnezeu (masculin), personificând realitatea obiectivă Index de referință brahman (cuvânt neutru) La sfârșitul perioadei vedice, el a fost identificat cu "maestrul creației" Prajapati Unul dintre zeii supremi ai hinduismului * formând un trimurti cu Shiva și Vishnu Brahmagiri Importantă aşezare megalitică din epoca fierului Brahmagupta Astronomul și matematicianul secolului al VII-lea a fost primul care a calculat lungimea aproximativă a circumferinței pământului Brahman ) În "Rigveda": puterea magică a cuvântului, formule rituale În textele Brahmana, unde începe dezvoltarea acestui concept, și apoi în Upanishade: Absolutul, de unde vine totul, sufletul lumii, în care se află esența sufletelor individuale Brahman are un echivalent budist (în Mahayana) - Corpul Legii sau corpul esențial al lui Buddha ) Preot vedic, unul dintre expeditorii ceremoniilor de jertfă Reprezentant al clasei preoți brahmanii O colecție de texte speculative pentru închinători care explică riturile descrise în primele trei Vede "Brahma Sutra" Textul de bază al școlii Vedanta * scris de Badarayana la începutul erei noastre Brahmi Silabarul* folosit în special în inscripțiile lui Ashoka Pe baza ei, scrisul indian s-a dezvoltat mai târziu Brihadaranyaka Upanishad Una dintre cele mai vechi și mai importante Upanishade* care conține prima expunere sistematică a doctrinei renașterii "Brihatkatha" Culegeri de povesti populare în versuri datând din primele secole ale erei noastre budism Istoria budismului între secolul al V-lea î Hr și secolele IX-X, epoca declinului său în India, dezvăluie o evoluție semnificativă care l-a transformat pe Buddha și multiplele sale reîncarnări în zei, așa cum sa întâmplat cu Shiva sau Vishnu * și a transformat o învățătură non-metafizică într-un sistem filozofic și religios , care s-a complicat în timp (secte) Buddhaghosa Unul dintre marile nume din budismul Hinayana Născut în Bodh Gaya, autor al unei enciclopedii scrise în mănăstirea Mahavihara din Ceylon în secolul al V-lea Bundelkhand Regiunea din centrul Indiei care a dat naștere școlii de arhitectură Bhagavata O sectă de "admiratori ai fericiților", închinători ai lui Vishnu-Vlsudeva, a căror filozofie pietistă este inspirată de Bhagavata Purana Bhaja Așezare lângă Bombay, locul budistului Index de referință temple rupestre de stil arhaic (stâncă și lemn) "Bhagavad Gita" "Cântarea Domnului" (Bhagavat) O poezie didactică inclusă în Mahabharata și care expune doctrina mântuirii, bazată nu pe datorie (dharma), ci pe practica ascetică (yoga) și cu atât mai mult pe iubirea (bhakti) pentru cel mai înalt zeu Bhagavad Gita, care a dat naștere krișnaismului, care gravitează spre monoteism, rămâne textul fundamental al eticii hinduse Bhadrabahu discipolul lui Mahavira Fondatorul sectei "îmbrăcat în aer", adică asceții goi (digambara) bhakti Implicarea emoțională cu o zeitate, apoi închinarea extatică a unui zeu personal Acest tip de evlavie, care este deja menționat în Vede, se dezvoltă odată cu cultul lui Krishna și înflorește în Bhagavad Gita, apoi în Bhagavata Purana Cuvântul "bhakti" va deveni un cuvânt cheie pentru hinduism în ansamblu după răspândirea unei mișcări religioase care se va dezvolta în Evul Mediu, în special în sud, și va muta treptat religia și filosofia către misticismul bazat pe iubire Bharata ) Fratele lui Rama ) Legendarul trib arian din Mahabharata ) Presupusul autor al "Natya Shastra" (sec IV) Bhartrihari Poet sanscrit al secolului al VII-lea (?), autor de scurte poezii laconice, foarte lirice Bharukachchha Un port major de pe coasta de vest la gura Narmada, modernul Broch bharhut Situl de excavare din Madhya Pradesh Stupa II c Bhasa Unul dintre marii dramaturgi clasici ai secolului al II-lea Bhaskara Matematician al secolului al XII-lea: a introdus conceptele de zero și infinit Bhilsa Vidima antică Bhoja Un rege din dinastia Paramara ( - ), care a creat un rezervor în Bhojpur Bhubaneswar Locația ansamblului templului, caracterizat prin stilul Orissa și datând din secolele VIII-X ÎN Vajapeya Unul dintre marile sacrificii regale Bajrayana Din "vajra" - "fulger" și "diamant" Așa-numitul "Diamant Index de referință carul" O ramură a budismului tantric Vaisheshika Una dintre cele șase școli filozofice ortodoxe ale hinduismului, a cărei învățătură realistă consideră natura constând dintr-un număr infinit de atomi împreună cu multe monade spirituale Vaishya Clasa a treia (varna), clasa producătorilor: țărani, păstori, mai târziu negustori Varanasi Numele antic de Benares, care astăzi a devenit din nou numele său oficial Vardhamana patronimicul lui Mahavira Varna Patru clase sociale, conform teoriei normative, parțial prezentate în Legile lui Manu Spre deosebire de castă, acesta este un dat social asociat cu nașterea Avea propria ei etica Familiile regale trebuiau să aparțină unei anumite clase Varuna Unul dintre marii zei vedici: zeul sacrificiilor sau al ritualurilor, al ordinii mondiale În hinduism, un zeu minor al apelor Vasudeva Zeu local, asemănat cu Vishnu-Krishna, venerat de prinții indo-greci Watapi Vechea capitală a regilor dinastiei Chalukya, pe locul căreia se află astăzi satul Badami Wattagamani Regele Ceylonului, - î Hr , în timpul căruia a avut loc un consiliu budist și canoanele Hinayana au fost consemnate în scris vayu Vântul și zeul vântului în Vede A jucat un rol în filosofia dualistă a lui Madhva Vegetarianism Asociat cu practica jainească și budistă a non-violenței (ahimsa) în raport cu toate ființele vii, se dezvoltă odată cu răspândirea budismului, dar nu depășește clasa brahmanilor Vedanga Studiul necesar pentru înțelegerea Vedelor Vedanta Sfârșitul, finalizarea Vedelor Școala filozofică a hinduismului, glorificată de Shankara și bazată pe căutarea mântuirii (moksha, "eliberare") prin cunoaștere "Veda" Predominant "cunoaștere" Titlul celor mai vechi și mai sacre patru colecții ale religiei vedice Într-un sens mai larg, se referă la totalitatea acestor prime texte și lucrări direct inspirate din ele: brahmani, Aranyakas, Upanishads Toți, și în special Upanishad-urile, depun mărturie A Basham Index de referință evolutie care a condus treptat religia vedica la hinduism Toate aceste texte sunt shruti, adică revelație Mai târziu vor fi completate cu texte smriti sau tradiții umane Vijayabahu I Regele Ceylonului, - , care a răsturnat dinastia Chola Vijayanagara Un oraș din sud, capitala imperiului cu același nume, ultimul dintre marile state independente ale Indiei, centrul școlilor de arhitectură și sculptură, centrul limbii literare telugu vijnaneshwara Unul dintre marii avocați medievali Vijnanavada Școala de filozofie budistă, numită și yogacara Vidisha Capitala dinastiei Shunga Bhilsa modernă din Uttar Pradesh Vidushaka Personajul unui bufon (de obicei un brahman) în repertoriul dramatic Vikramaditya VI Celebrul rege al dinastiei Cha-Lukya la Kalyani, c - , a cărui domnie și a cărei biografie agitată au devenit complotul operei principale a lui Bilkhana O epocă poartă numele lui Vinovăţie Instrumentul muzical principal cu coarde, aproape de lăută Vindhya Lanțul muntos care separă nordul Indiei de sud "Vinaya Pitaka" O colecție a canonului budist Pali privind disciplina monahală (Vinaya) vihara Mănăstire În special mănăstirea-templu budist Visakhadatta Autor de piese politice din secolele V-VI (?) Vishnu Zeu vedic, fratele mai mic și mai mic al lui Indra, zeul ritualurilor din textele brahmane În mileniul I, el devine unul dintre cei doi mari zei hinduși Asociat cu Shiva și Brahma vaishnavism Nu la fel de unitar ca shiivismul Vișnuismul apare "ca o sinteză a cultelor diverselor personaje divine sau eroico-legendare" (J Gonda) Cei mai semnificativi dintre ei sunt Vasudeva, Krishna, Rama, ultimii doi fiind autorii lui Vishnu Aceste diverse avatare, având propriile culte, dezvăluie adevăratul caracter al zeului, care este Absolutul, la figurat vorbind, emanând din sine, pentru a se întrupa, în funcție de circumstanțe, pentru restabilirea ordinii cosmice, Index de referință carul" O ramură a budismului tantric Vaisheshika Una dintre cele șase școli filozofice ortodoxe ale hinduismului, a cărei învățătură realistă consideră natura constând dintr-un număr infinit de atomi împreună cu multe monade spirituale Vaishya Clasa a treia (varna), clasa producătorilor: țărani, păstori, mai târziu negustori Varanasi Numele antic de Benares, care astăzi a devenit din nou numele său oficial Vardhamana patronimicul lui Mahavira Varna Patru clase sociale, conform teoriei normative, parțial prezentate în Legile lui Manu Spre deosebire de castă, acesta este un dat social asociat cu nașterea Ea avea propria ei etica Familiile regale trebuiau să aparțină unei anumite clase Varuna Unul dintre marii zei vedici: zeul sacrificiilor sau al ritualurilor, al ordinii mondiale În hinduism, un zeu minor al apelor Vasudeva Zeu local, asemănat cu Vishnu-Krishna, venerat de prinții indo-greci Watapi Vechea capitală a regilor dinastiei Chalukya, pe locul căreia se află astăzi satul Badami Wattagamani Regele Ceylonului, - î Hr , în timpul căruia a avut loc un consiliu budist și canoanele Hinayana au fost consemnate în scris vayu Vântul și zeul vântului în Vede A jucat un rol în filosofia dualistă a lui Madhva Vegetarianism Asociat cu practica jainească și budistă a non-violenței (ahimsa) în raport cu toate ființele vii, se dezvoltă odată cu răspândirea budismului, dar nu depășește clasa brahmanilor Vedanga Studiul necesar pentru înțelegerea Vedelor Vedanta Sfârșitul, finalizarea Vedelor Școala filozofică a hinduismului, glorificată de Shankara și bazată pe căutarea mântuirii (moksha, "eliberare") prin cunoaștere "Veda" Predominant "cunoaștere" Titlul celor mai vechi și mai sacre patru colecții ale religiei vedice Într-un sens mai larg, se referă la totalitatea acestor prime texte și lucrări direct inspirate din ele: brahmani, Aranyakas, Upanishads Toți, și în special Upanishad-urile, depun mărturie A Basham Index de referință Corporația breslei de artizani și comercianți Gujarat O regiune din nord-vestul Indiei Scoala de arhitectura Himalaya O barieră naturală între India și Asia Centrală, de unde provin marile râuri indiene Fortăreața independenței hinduse munți sacri Una dintre temele literare (Kalidasa) Huni Invadatori de origine turco-mongolică care au domnit în India în secolele V-VII Dinastia Upty originară din Ma- Așezarea Gkrnar Jain din Saurashtra (Gujarat): zidul cetății Mauryan, înregistrare Rudradaman (primul document scris în sanscrită) Gadhi (Bihar), care a domnit din secolul al IV-lea până în secolul al VI-lea, este unul dintre marile imperii ale Indiei antice Era Gupta este perioada Indiei clasice іur Drama cu cărucior de lut de Shudraka (secolul al V-lea) reproduce o imagine interesantă a manierelor într-un stil apropiat de teatrul elenistic Oraș din Afganistan Vezi Muhammad Guri Gurjara Oamenii care au venit în India, Gommateshwara Un sfânt jain a cărui statuie uriașă, datată în secolul al X-lea, a fost găsită la Shravana Belgola probabil cu hunii și a dat naștere mai multor dinastii în Evul Mediu, de exemplu, dinastia Gurdzhar-Pratihara din nordul Indiei Turnul de poartă piramidală Gopuram în temple în stil dravidian Iru Profesor, mentor Inițial: un brahmana care predică vedica Gosala Maskariputra Fondatorul sectei Ajivika cunoştinţe Clanul Brahmanilor Gotra, se presupune că descend din rishis L Dumpati Gramma Village Inițial un clan vedic Un cuplu căsătorit, un subiect frecvent în sculptura sudică Dandin "Grhya-sutra" Tratate despre ritualurile domestice ale erei vedice Autor de basme în proză, care conțin informații despre viața poporului în secolele VI-VII Index de referință Dantidurga Fondatorul dinastiei Rashtrakuta în secolul al VIII-lea Darbar Recepție regală de origine persană Darshans Sistemele de salvare în hinduism Dasa, Dasyu Termeni folosiți inițial în Rig Veda pentru a se referi la indigenii împotriva cărora arienii au luptat Mai târziu, cuvântul "dasa" va fi numit sclavi palate În India antică, erau construite din lemn, în perioada medievală - din piatră La noi au ajuns doar reprezentări sculpturale și picturale ale palatelor Devagiri Daulatabad modern S-au păstrat rămășițele cetății Devadasi Prostituată din templu Devanagari Un alfabet care a fost folosit încă de la sfârșitul Evului Mediu; se întoarce la brahmi Devapala Rege al dinastiei Pala în secolul al VIII-lea, apărător al budismului Decan "Sud" O regiune de platouri și munți medii în cursul sudic al râului Narmada Dimitrie Regele indo-bactrian, a capturat Punjabul în secolul al II-lea î Hr demonii Adversarii zeilor și oamenilor: asuras și rakshasas Deogarh O așezare lângă Jhansi în Uttar Pradesh Templu hindus din epoca Gupta cu sculpturi pe subiecte mitologice Jaimini Filosof al școlii Mimansa, apărător al Vedelor, II (?) c î Hr e Jainism Învățătură infidelă, budism modern El a avut un sistem religios și filozofic dezvoltat Găsit în literatura Prakrit Jamna (mitica Yamuna) Afluent sacru al Gangelui Vezi și Adăugare Jataka "Nașteri" O colecție de povești pe tema încarnărilor anterioare ale lui Buddha, au fost parțial incluse în canoanele Pali Sunt o sursă de informații despre viața de zi cu zi și obiceiuri prin textul în sine și imaginile create de sculptori și artiști Jayadeva Poet vishnuit bengalez din secolul al XII-lea, autor al Gita Govinda Jayarashi Filosof antireligios al secolului al VIII-lea Index de referință Gina "Cuceritor" Numele dat fondatorului jainismului și Tirthankar Digambara Secta jaină a "îmbrăcaților în aer", adică goi, fondată de Bhadrabahu Diodot Conducătorul Bactrianului și primul rege greco-bactrian Doab Un cuvânt persan care se referea inițial la zona dintre două râuri Doab se referă la ținuturile situate între Gange și Jamna Dravidienii În sursele sanscrite, este dat sub formă de "Dravidi" și "da-mili" - aproape de cuvântul "Tamils" Originea popoarelor dravidiene este încă puțin înțeleasă, dar este posibil să fi ocupat cea mai mare parte a subcontinentului înainte de invazia ariană Limbile vulgare vorbite în sudul dravidian nu au legătură cu sanscrita, de la care și-au împrumutat sistemul de scriere Draupadi Prințesă legendară, soția celor cinci Pandava din Mahabharata Durga Unul dintre numele Marii Zeițe, soția și shakti a lui Shiva, împreună cu Kali, întruchipează ipostaza ei formidabilă Suflet Sufletul individualizat ("I"), sau atman, și universalul sufletul sau brahmanul, conform Upani Shads, budism, jainism și hinduism Dharma Rădăcina dhr este "a stabili" și "a menține integritatea" (cf latină firnius și forma), de unde "dharma" - "lege" sau "ordinea proprie a lumii", "starea naturală a lucrurilor" În hinduism: lege spirituală, normă, datorie În budism: predare; la plural, elementele procesului vieții Dharmapala Cel mai proeminent rege al dinastiei Pala din Kanauj, c - Dharma Shastras Ramă de cunoștințe referitoare la drept, obiceiuri, stil de viață; cel mai faimos tratat este Manava Dharmashastra sau Legile lui Manu ȘI Dori Kama Considerat predominant de religii (budism, etica Upanishad-urilor) ca ceva ce împiedică atingerea fericirii, eliberării Sacrificiu Ritul principal al cultului vedic Vezi și Agni, Soma, Varuna Cereale În principal grâu și orz Index de referință mai puțin în nord, orez - în delte și câmpii cu sistem de irigare şerpi Animale semi-divine, păstrătoare a energiei vieții și a comorilor legendare, asociate simultan cu moartea, fertilitatea și apele subterane, precum și cu infinitul (Shesha); vezi si gol ȘI indus Unul dintre cele două mari râuri indiene, al cărui bazin din Kashmir, Punjab și Sindh a fost sediul unei civilizații preistorice înfloritoare și locul a numeroase invazii Vezi și Harappa, Mohenjo-Daro indo-europeni Popoare originare din stepele eurasiatice și vorbitoare de limbi înrudite, a căror migrație s-a extins în Europa de Vest și Asia Centrală în timpul mileniilor II și I î Hr Indonezia Avea legături comerciale cu India Influențat de arta indiană Vezi Borobudur Indra Zeul războiului, tunetului și fulgerului, zeul suprem din panteonul vedic Zeu minor în hinduism hinduism Denotă un set de credințe, culte și învățături care s-au manifestat Moștenirea Xia a "Vedelor", care sunt considerate o stare arhaică a hinduismului Declinul religiei vedice în secolele VI-V î Hr a dus la o criză care a dus la apariția ereziilor budiste și jainiste, precum și la o renaștere ortodoxă, care a fost continuată de Upanishade, epopee și Purana și a dat naștere unor sisteme filosofice grandioase de darshans și secte regrupate în jurul celor două credințe principale, Vaishnava și Shaiva, care împreună formează un singur întreg al hinduismului Iranul Acest cuvânt de origine indo-europeană (de aceeași rădăcină cu "ariană") desemnează, în raport cu epoca preistorică și cu istoria antică, o regiune muntoasă situată în estul Indiei Antice, așezată succesiv de diverse popoare, printre care medii, Perși, parți etc Vezi și Ahemenizi Irigare Principala tehnologie agricolă utilizată pe scară largă în India antică islam Vezi musulmani Isvarakrishna Filosof al secolului al IV-lea, a conturat sistemul școlii Sankhya th Yoga De la rădăcina sanscrită yug - "a lega", "a conecta" Școală filozofică și disciplină spirituală Index de referință yogachara O școală de budism idealist făcută celebră de Asanga LA Kabul Un afluent în Indusul superior, în valea căruia se află o parte din Gandhara Kadphises Kujula Kadfiz și Vima Kadfiz, primii regi din dinastia Kushan Kailash Muntele Shiva din Himalaya tibetană Kailasanatha Templu de stâncă în aer liber în Ellora Templu în stil Pallava din Kanchi Kakuda Katyayana Filosof indian, mai în vârstă decât Buddha, a cărui teorie a atomilor o precede pe cea a lui Democrit Kalibangan Așezare preistorică în Sindh Kalidasa Mare poet clasic sanscrit al secolelor IV-V, autor dramatic Kalinga Regiunea corespunzătoare Orissei moderne Culkin A zecea, viitoare încarnare a lui Vishnu, în care va apărea ca un cal alb Kalhana Istoric al secolului al XII-lea, autor al cronicii Kashmirului Kalpa Unitatea ciclică de bază în cosmogonia hindusă, care durează de la crearea lumii, este ziua lui Brahma și corespunde la de milioane de ani Kama Dorinta, placerea sexuala; vezi budism, Kamasutra Kamasutra O colecție de aforisme despre viața sexuală, atribuite înțeleptului Wat-syayana (IV - c ) Kamban Poet tamil al secolului al IX-lea, autor al aranjamentului Ramayana Kanauj Vezi Kanyakubja Kanishka Rege al dinastiei Kushan, fondator al unui imperiu care s-a răspândit din Bihar până în Khorasan, patron al budismului și artei Cannara Limba dravidiană din Mysore (Miso-ra), aproape de tamil Una dintre limbile literaturii dravidiene Kanchi Unul dintre cele șapte orașe sfinte ale Indiei, situat în Tamil Nadu, capitala dinastiei Pallava, capturată de Chola Un sit arheologic important (templele Kailasanatha și Vishnu) Index de referință Kanyakubja Un oraș antic în mijlocul Gangelui, capitala dinastiei Pankala în secolul VI î Hr , apoi Harsha Multă vreme a fost subiect de dispute între dinastiile ulterioare datorită trecutului său imperial Un centru important al culturii budiste Kapilavastu Capitala regatului tatălui lui Buddha, prințul Shakya Carly O așezare lângă Bombay cu un templu peșteră Karma În epoca vedica, în primul rând, o acțiune rituală care asigură ordinea cosmică - rita, apoi dharma Acumularea faptelor trecute, care determină în cele din urmă condițiile existenței prezente și ale vieții viitoare a individului, în funcție de comportamentul acestuia în raport cu ordinea cosmică conform Upanishad-urilor, hinduismului și jainismului Castă Grupul social definit prin naștere este diferit de clasă Vezi varna Kathiawar Vezi Saurashtra Kautilya Ministrul lui Chandragupta Maurya, presupus autor al Arthashastra, este portretizat în piesa Ministrul Presei Kaushambi Orașul epocii post-Harappan; niveluri datând din secolele IX-VI î Hr , capitala dinastiei Watsa Kashi "Sclipitor" Numele antic de Varanasi (Benares) și regatul căruia a fost capitala Kashmir Importante depozite paleolitice din Valea Soanei, vestigii ale unui templu în stil elenistic Istoria ei este legată nu atât de istoria politică a acestei peninsule (vezi Lalitaditya), cât de cea religioasă: budismul hinayana, tantrismul și șaivismul (școala tri-ka) Cronica din Kashmir a lui Kalhana datează din secolul al XII-lea Ceramică Ceramica indiană, puțin originală în epoca istorică, în perioada preistorică, dimpotrivă, se remarcă prin tehnică și măiestrie remarcabile Carul ) Carul de război a fost folosit în scopuri militare, dispare la cumpăna noii ere ) Numele dat principalelor forme sau ramuri ale budismului Vezi "Carul mare", "Carul mic", "Carul cu diamante" Konarak Templul școlii Orissa, dedicat lui Surya, zeul soarelui (secolul XIII) Sculpturi Koshala Unul dintre primele mari regate ariene din nord-est, anexat de Magadha Index de referință Incinerare Ritul funerar Krishna I Regele dinastiei Rashtrakuta, c - , fondator al Templului Kailasanatha de la Ellora Krishna Deva Raya Regele Vijayanagara, c - , înfățișat împreună cu soții săi în celebrul grup sculptural din bronz Krishna Un erou legendar ridicat la rangul de zei în epoca Bhagavad Gita, unde apare ca predicator al unei noi etici Asemănat cu Vishnu, dintre care este al nouălea avatar Apare și sub forma unui copil zeu jucăuș, cizmele divine (gopal), dansând cu ciobanii într-un dans rotund, simbolizând o unire mistică Kubera Zeul metalelor prețioase și gardianul părții de nord a lumii Kumara Zeul razboiului; alte nume sunt Karti-keya și Skanda Kumaragupta I Al patrulea rege al dinastiei Gupta, c - Kumarapala Regele Chaulukya din Gujarat, c - , patron al jainismului Kuru Tribul arian descris în Mahabharata, Kushans Tribul Yuezhi originar din Asia Centrală, care și-a dat numele dinastiei din nordul Indiei și Turkestan Dovezile lor au rămas în statui și monede regale În epoca Kushan s-a născut arta greco-budistă Khajuraho Un oraș din centrul Indiei, capitala dinastiei Chandela: temple ale școlii Bundelkhand, sculpturi Kharavela Rege, unul dintre marii cuceritori ai Indiei în secolul I î Hr Kharosthi Unul dintre primele tipuri de scriere indiană, datând din scrierea aramaică Kshatrapas Satrapii occidentali - o dinastie de origine irano-scitică (secolele II-IV) Kshatriya Membru al clasei nobile (războinici) L Lakshmi Zeiță a fericirii și a norocului, fiica lui Shiva și Parvati și soția (shakti) a lui Vishnu Lalitaditya Regele Kashmirului (secolul al VIII-lea), în timpul căruia acest stat sa extins în valea Gangelui și în Punjab Index de referință Lingam Emblema falică, simbolul lui Shiva Lingaraja Templu mare în Bhubaneswar, apus de soare în stil Orissa Lingayat Secta Shaivite din secolul al XII-lea, venerând lingam Licchavas Tribul confederației Poduri, a cărui autoritate s-a păstrat până în secolul al IV-lea Lothal Așezare preistorică în Gujarat Cal Apare odată cu sosirea arienilor Pentru sacrificiul cailor, vezi ashvamedha m Magadha Regatul din nordul Indiei (Biharul modern); leagănul marilor imperii Mauryan și Gupta, capitala Pataliputrei (Patna modernă) Magadhi Unul dintre principalele dialecte Prakrit Magha Poet manierist al secolului al VII-lea Madras Aşezare din Paleoliticul târziu madurai Un oraș din Tamil Nadu, vechea capitală a regilor Pandya, locația celei de-a treia sange O descriere minunată a orașului este dată în poemul tamil Garland Madurai Templul secolului al XVII-lea madhva teolog Cannar din secolul al XIII-lea Singurul dualist adevărat din filosofia indiană, doctrina sa are puncte de contact cu crezul creștin Madhyamika Școala filosofului budist Nagarjuna Maitreya Buddha al ciclului viitor Maithuna Cupluri îndrăgostite Mayan Iluzia (a existenței reale a lumii fenomenale) în filosofia Vedanta "Carul mic" Vezi Hinayana Malwa Numele dat regiunii Avanti (Ujjain) încă din secolul al VII-lea î Hr Mamallapuram Un oraș lângă Madras, vechea capitală a dinastiei Pallava Numeroase monumente: un templu pe coastă, temple monolitice (șapte pagode) și sculpturi săpate în stânci (coborârea Gangelui) secolele VI-VIII Index de referință Mandala "Cerc" Un desen non-simbolic care promovează imersiunea în meditație Cercul magic în tantrism Cercul de cucerire în război Mantra "Gând" Formula rituală în Vede și în Vajrayana Manu Potrivit legendei, primul dintre regi și legiuitori, căruia i se atribuie un cod de legi, întocmit de fapt în secolele II-III Mara Satana budist Marut Spiritele furtunii, tovarășii lui Indra Mat O așezare lângă Mathura, unde au fost descoperite numeroase statui ale regilor dinastiei Kushan Mathura Un mare oraș antic din nordul Indiei, devastat de Mahmud Ghazni, un centru semnificativ al religiilor Krishna și Jain scoala de sculptura Maukhari O dinastie din Kanauj a cărei istorie este legată de cea a lui Harsha Maurya O dinastie originară din Magadha Mawes Primul rege al familiei Saka din India, I c î Hr "Mahabharata" Mare poem epic indian Munca colectivă, creată de-a lungul mai multor secole, ale cărei surse datează din timpurile vedice; finalizată până în secolul al IV-lea Are o semnificație atât literară, cât și religioasă Include Bhagavad Gita Mahavir "Marele erou", numele dat lui Var-dhamana (secolul al VI-lea î Hr ), fondatorul jainismului Mahakavya Genul poemului curtenesc Maharashtri Un limbaj prakrit folosit adesea în literatura lirică Mahasanghika O sectă heterodoxă străveche în budism, în care s-ar putea să fi fost dezvoltată doctrina Mahayana Mahayana ("Marele Vehicul") O ramură a budismului, o cale spațioasă către mântuire (de unde și numele) Învățătura originală a lui Buddha, bazată în principal pe psihologie, a lăsat nerezolvate multe probleme - cosmogonice, metafizice etc - pe care filosofii budiști au încercat să le rezolve: de exemplu, nirvana duce la inexistență sau, dimpotrivă, la beatitudine totală? , conține sau nu demnitate?-sara - elemente permanente în componența transmigrării ființelor etc Dar pentru majoritatea credincioșilor, principalul exemplu dat de Buddha a fost exemplul refuzului de la nirvana, de la mântuirea personală în pentru a aduce mântuirea altora De aici cultul Index de referință un buddha sacrificator și plin de compasiune - un bodhisattva și cei care mai târziu au fost demni de acest nume În secolul al VII-lea Mahayana a înlocuit-o pe Hinayana în aproape toată peninsula, cu excepția Ceylonului mahendravikramavarman Un rege din dinastia Pallava, contemporan cu Harsha, constructor și cărturar Mahendra Limba Pali este Mahinda Un contemporan al lui Ashoka A introdus budismul în Ceylon mahendrapala Regele dinastiei Pratihara, c - Mahmoud Ghaznevi Un suveran turc care a atacat India din până în , devastând orașe din nord-vest (Kanauj, Mathura) Megasthenes Ambasador al seleucizilor la Pataliputra, autor al uneia dintre cele mai remarcabile descrieri ale Indiei din epoca Mauryan (secolul III î Hr ), din care s-au păstrat fragmente curioase Meditaţie exercițiu ascetic Faza de antrenament yoga Menandru Vezi Milinda Meru Munte mitic din Himalaya, vârful central și axa verticală a lumii Metalele Utilizarea cuprului și a bronzului datează din perioada preistorică du - până în mileniul III î Hr e , folosirea fierului - până la începutul mileniului I î Hr e Aurul a fost extras din nisipul de coastă aproape din timpuri imemoriale Cele mai multe metale erau rare în această regiune, așa că obiectele mari, chiar și bronzul și fierul, erau o excepție Metalele prețioase, aurul și argintul, erau folosite în principal pentru baterea monedelor și pentru realizarea de bijuterii, pe care femeile și bărbații indieni le prețuiau mai mult decât hainele Mekharauli Un loc lângă Delhi, unde se află o coloană monumentală de fier, o capodopera a metalurgiei indiene Milinda O formă indianizată a numelui de Menander, regele indo-grec al Punjabului, care a devenit celebru datorită lucrării Pali "Întrebările lui Milinda", care descrie conversația regelui cu filozoful budist Nagasena Mimansa Una dintre cele șase școli ortodoxe ale filozofiei hinduse Doctrina care a dezvoltat regulile de interpretare a Vedelor Mitanni Imperiul antic secolele XIII-XIV î Hr în Asia Mică, condusă de o aristocrație de origine indo-europeană Mitra Zeu minor vedic de origine indo-europeană veche Index de referință Mihira Bhoja Rege din dinastia Pratihara din secolul al IX-lea Nu trebuie confundat cu Bhoja, regele Paramara din secolul al XI-lea mongolii Nomazii din Asia Centrală, care, sub conducerea lui Timur în secolul al XIII-lea a preluat India Începând din secolul al XVI-lea dinastia Timurizilor (Marii Moghuls) domnește în nord-vestul peninsulei, completând cucerirea musulmană monede Monedele din India au intrat în uz târziu și erau de origine străină, elenistică și ahemenidă Cu toate acestea, au fost găsite câteva monede indiene, foarte vechi și foarte primitive Monism Advaita, "non-dualism" Conceptul de filozofie Vedanta, așa cum este prezentat de Shankara și Ramanuja mohenjo-daro Așezare preistorică în cursurile inferioare ale Indusului Unul dintre cele două "orase mamă" ale civilizației Indus Muzică Încorporând cunoștințele tradiționale ale ritmurilor lumii, nu este doar o artă a divertismentului, ci capătă și un caracter religios, care se dăruiește în primul rând cântului încă de la Samaveda Mundigac Așezare preistorică în sudul Afganistanului Murugan Zeitate națională tamilă, zeul războiului și al munților musulmanii Invaziile musulmane au început în secolul al VIII-lea de la ocuparea Sindhului de către arabi, apoi continuată de Mahmud Ghazni și s-a încheiat cu capturarea nordului Indiei de către Muhammad Ghuri India hindusă a fost înlocuită timp de câteva secole de India parțial islamizată sub conducerea strălucitoarei dinastii Mughal fondate de Babur Muhammad iuri Un suveran afgan, originar din Gur, lângă Harat, care i-a învins pe turcii din Ghazni împreună cu fratele său, iar apoi a zdrobit rezistența rajputilor din India, nordul cărora de la Gandhara la Bengal l-a ocupat treptat Ucis în Muchiri În greacă, Musiris Portul, situat pe coasta de sud-vest (moderna Kerala) și a jucat un rol important în relațiile cu lumea greco-romană Și Nagarjuna Filosof budist al școlii Madhyamika din secolul II, apărător al teoriei vidului Nagarjunikond Temple rupestre Nagari Vezi Devanagari Index de referință Filosof budist Nagasena din Întrebările lui Milinda Nayachandra Suri călugăr jain din secolul al XIV-lea, unul dintre ultimii mari poeți sanscriti Spiritele Naga sunt jumătate oameni, jumătate șerpi Nonviolența Vezi ahimsa Orașul Nalanda lângă Patna, unul dintre cele mai importante centre monahale și de predare ale budismului Nepal O regiune mărginită la nord de Tibet și la sud de India; custode al tradițiilor artei budiste Dinastia Nanda din Magadha (Bihar) secolul al IV-lea kusstva î Hr Fără "grup" Cele cinci părți ale Sutta-pi- Nandi Bull din Shiva taki" din Canonul Pali Nilakantha Narasinha A patra încarnare a lui Vishnu ca om-leu avocat din secolul al XVI-lea Nirvana "Fading" În budism înseamnă Narasinha Gupta Rege al dinastiei Gupta, cuceritor al hunilor și fondator al mănăstirii de la Nalanda, c - d Hr sfârșitul reîncarnărilor, momentul în care fiecare gând, sentiment și dorință este anihilat În jainism, momentul în care sufletul etern și materia sunt eliberate unul de celălalt Narayana scriitor bengalez din secolul al XII-lea, autor al celei mai pure versiuni sanscrite a Panchatantrei Zero Un semn matematic inventat în India Narmada Un râu de pe coasta de vest care separă nordul și sudul Indiei Nyaya Una dintre cele șase școli filozofice ortodoxe care au apărut în jurul logicii brahminice și gno- "Natyashastra" Cel mai vechi tratat despre dans, teatru și muzică, atribuit lui Bharata (secolul al IV-lea) seologie; a primit dezvoltare lingvistică şi logică DESPRE Nayanars Șaizeci și trei de "profesori" sunt mistici și poeți în shiivismul tamil Om O silabă deosebit de sacră în Vede, simbolizând cosmicul Index de referință integritate și cea mai puternică putere magică Orissa Statul estic (vechiul Kalinga) în Uniunea Indiană modernă, care și-a dat numele școlii de arhitectură și sculptură din secolele VIII-XIII Eliberare Moksha A scăpa de renaștere Conceptul apare în Upanishade pe valul fermentului religios și nașterea filozofiei Ulterior, va face obiectul unor reflecții speciale pentru majoritatea reformatorilor (în budism și jainism) și pentru gânditorii hinduși, pe care îi va duce la respingerea gândirii terminologice și la dobândirea cunoștințelor holistice pustnicilor Vezi asceză P Pakistan Unul dintre statele moderne, al cărui teritoriu făcea parte din India antică Pe teritoriul său, în bazinul Indusului și în Balușistan, există numeroase și semnificative așezări preistorice, printre care Mohenjo-Daro și Harappa paksha Cincisprezece zile, o diviziune a lunii lunare Pala Dinastia din nord-estul secolelor VIII-XII, ai cărei conducători au acoperit au fost liderii budismului și artei Hinayana Sculpturi în piatră și bronz Pali O limbă literară de tip indian mijlociu, datând din dialectele nord-vestice, în care au fost compilate și păstrate textele budiste sacre din sud Pandavas Cinci frați, eroi ai Mahabharata Pandya Dinastia din Madurai din secolele XIII-XIV, rivalizând cu Cholas Și-a dat numele școlii de arhitectură Panini Lingvist și gramatician al secolului al IV-lea î Hr S-au fixat regulile sanscritei pancala Trib pre-budhist pancharatra Școala Vișnuită de Emanații "Panchatantra" Cartea înțelepciunii în fabule și basme Parakramabahu I Rege al Ceylonului, a cărui domnie ( - ) a fost apogeul civilizației antice sinhaleze paramara Dinastia din centrul Indiei (Malwa) în secolul al XI-lea Paramita "Perfecțiunea extremă", virtuțile de bază ale unui bodhisattva: mi- Index de referință curaj, curaj, meditație etc d Parashurama "Rama cu un topor" - a șasea încarnare a lui Vishnu Parvati "Fiica Muntelui", soția lui Shiva, care l-a urmat pe zeu în exilul său ascetic; binevoitoare shakti, Mare Zeiță parți Oameni semi-nomazi din nordul Iranului Și-a extins puterea la întregul Imperiu Seleucid în timpul dinastiei Arsacide ( î Hr - d Hr ) În India, parții, după ce au capturat Bactria în î Hr e , ocupat nord-vestul în timpul domniei dinastiei Baklava Patala Regiunea inferioară a "ouului cosmic", lumea interlopă, iadul Pataliputra Capitala regilor Magadha și Maurya; Ashoka a adunat acolo o catedrală budistă, iar Sthulabhadra o catedrală jaină Patanjali Fondatorul școlii de yoga din secolul al II-lea î Hr e - una dintre căile hinduse de mântuire - și un gramatician, filozof al limbajului Baklava Dinastia irano-parthică în nordul Indiei în secolul I î Hr e Pashupati Sfântul patron al animalelor de sacrificiu, unul dintre numele Rud-ului vedic ry, ulterior fuzionat cu Shiva; maestru al sufletelor Punjab Țara celor "cinci râuri" (versurile Indusului și a celor patru afluenți ai săi), astăzi împărțită între India și Pakistan, este ținta principală a tuturor invadatorilor care vin din nord-vest renaştere Samsara (din sar - "a curge") Un flux, un ciclu nesfârșit de reîncarnări O idee derivată inițial din credințele animiste, la sfârșitul perioadei vedice, este combinată în Brihadaranyaka Upanishad cu conceptul de karma Aceste două concepte, strâns împletite, formează un sistem care poate fi considerat dogma centrală a hinduismului Extindendu-și conținutul vedic cu filozofia sihăstriei (renunțare, sau pravrajin și efort, sau sramana), hinduismul se grăbește acum la căutarea Absolutului Dar renașterea, prin deschiderea unui spațiu nelimitat pentru această căutare, prezintă și un aspect negativ Secvența renașterilor presupune repetarea morții și a suferinței (bătrânețe, boală etc ) De aici și culoarea pesimistă pe care a dobândit-o credința în renaștere în epoca lui Buddha Prin urmare, majoritatea mișcărilor religioase și filozofice vor căuta mântuirea încercând să ajungă la Absolut dincolo de ciclul nesfârșit al renașterii Printuri Numeroase exemplare au fost găsite pe siturile preistorice din nord-vest și în bazinul Indusului; mai mulţi Harappan Index de referință sigiliile găsite în Mesopotamia ne permit să tragem concluzii cronologice interesante peshnawar Purushapura antică în Gandhara (la nord-vest de Pakistanul actual) Un important centru budist și reședință a lui Kanishka Distrusă de turci în secolul al XI-lea Pipal Smochinul (Ficus religiosa), arborele sacru sub care Buddha a atins starea de iluminare Scrisoare Primele documente scrise cunoscute din India antică aparțin unei perioade ulterioare Vorbim despre evidențele șocurilor A din secolul al III-lea î Hr BC, compilat cu ajutorul lui Brahmi, a cărui origine nu este încă clară Un alt tip de scriere - kha-roshthi, care a fost folosit în același timp în nord-vestul Indiei (pe monedele regilor greco-bactrieni), este de origine semitică Ambele sunt silabare Dar dacă Kharoshthi dispare în secolul al V-lea, atunci Brahmi se păstrează și se apropie de alfabetul Devanagari Pitaka Literal "coș" Secțiunea canonului budist Polonnaruwa Vechea capitală a Ceylonului, transferată în secolul al XII-lea la Anuradhapura Loc de săpături arheologice Por Numele regelui elenistic din Punjab (Paurava), învins de Alexandru în Poezie Prima expresie a gândirii religioase în imnurile Rig Veda Pravara Strămoșul lui gotra, fondator Pradvivaka Consilierul regelui, responsabil cu justiția Prajapati "Domnul creației", zeul concepției în Rigveda, zeul creator în brahmani și în Atharvaveda; o ființă primordială care este asemănată cu Purusha (primul om) și Brahman (începutul absolut) și al cărei sacrificiu dă naștere lumii, în același timp unite și divizate Sărbători Sărbători religioase populare: în cinstea lui Kama, sau un festival al primăverii, în cinstea zeului tamil Murugan Sărbătorit în sălile templului pentru ofrande Prakriti Materia originară din care a fost creată lumea; o teză împărtășită în general de filozofii Sankhya Prakrit Versiunea populară colocvială a sanscritei, care s-a dezvoltat în jurul secolului al V-lea î Hr î Hr e și legat de limbile indiene mijlocii A continuat să evolueze în contrast cu sanscrita clasică descrisă de Panini Primele înregistrări în Prakrit sunt cele ale lui Ashoka; limba sacră a jainismului, limbajul literar al teatrului, literatura prakrită Index de referință pramana Termen logic: o modalitate de a obține cunoștințe exacte Pratihara Dinastia Gurjara din secolele Kanauj IX-XI Prashastapada Filosof al școlii Vaisheshika (secolul al V-lea) Strămoșii Obiecte ale unui cult Shraddsha desfășurat în mod regulat scop Teza filozofiei dualiste a lui Madhva Prithviraja Rege din dinastia Chaulukya (secolele XII-XIII) S-a căsătorit cu o mireasă răpită; a fost învins de armata musulmană Pulakeshin II Mare rege al primei dinastii Chalukya ( - ), cuceritor al lui Harsha Puranas "Povești antice" O serie de lucrări în proză și versuri create între secolele IV și X-XII Conținutul lor este atât de natură religioasă (comentarii la ritualuri și mituri), cât și "istoric" (biografia și genealogia regilor) puri Un oraș din Orissa (Kalinga), care a păstrat un templu mare dedicat lui Vishnu și datând din secolele XI-XII Purohita Mare preot al tribului, familie și preot de curte Purusha Primul om cosmic ("Rige ed a"), a cărui dezmembrare în procesul de sacrificiu a dat naștere lumii oamenilor și care merge după ea pentru a evita singurătatea În "Katha Upanishad" - mintea lumii, asemănată cu Brahman Purushapura Nume antic pentru Peshawar Pushan Zeu vedic, patron al drumurilor Pushyamitra Fondatorul dinastiei Shung (sec II î Hr ), persecutorul budismului R Ravana Demonul cu care Rama l-a luptat în Ramayana Raga O scară muzicală formată din cel puțin cinci note Rajah Conducător, rege; funcţia şi statutul în republicile tribale Rajagriha Oraș din Magadha; zidul cetății; locul primei catedrale budiste Rajaraja I Regele Chola, - ; a condus organizația maritimă și militară din Tamil Nadu și a construit Templul Shiva la Thanjavur Index de referință Ceremonia Rajasuya de recunoaștere regală filozofia monismului "limitat" sau "moderat" Rajasekhara Autor de drame în sanscrită și prakrit (secolele IX-X) "Ramayana" Una dintre marile poeme epice sanscrite, povestește despre faptele eroice ale lui Rama, a fost Regele Rajendra I Chola, - ; organizarea maritimă și militară; templu la Gangaikondacholapuram compilat la începutul erei noastre, autorul său este atribuit înțeleptului Valmiki Avea o transcriere tamilă făcută de Kamban în secolul al IX-lea Clanuri Rajputs originare din Asia Centrală, care probabil au ajuns în India după huni și au format o aristocrație militară, ai cărei lideri s-au stabilit în nordul și centrul Indiei; organizatie publica Grota Ramgarh din Munții Vindhya, unde au fost găsite primele înregistrări ale prostituției religioase și unde este posibil să fi fost amenajat un teatru Rasă Păstorul de vaci (gopi) preferat al lui Radha Krishna, care a devenit o temă literară "Gustul", opt emoții de bază folosite în poezie Rati Rakshasa Căsătoria prin răpire Zeiță a plăcerii carnale, soția lui Kama Rakshasas O categorie de demoni, dintre care cel mai periculos a fost Ravana Ratri Zeița nopții Rahula Rama Regele Ayodhya, eroul legendar al Ramayanei, cea de-a șaptea încarnare a lui Vishnu, Fiul lui Buddha Dinastia Rashtrakuta în Deccan din secolele VIII-X; cucerire; construcția templului Kailasanatha de la Ellora Ramanand Reformator religios din secolul al XV-lea, care a încercat să scape de conceptul de castă Rigveda "Cunoașterea plasată în strofe" - cea mai veche dintre cele patru "Vede" indiene, o colecție, probabil Ramanuja Filosof și teolog hindus din secolele XI-XII Persuasiunea Vishnuite, autorul tratatelor despre Vedanta*, creată între anii și î Hr e și incluzând de imnuri referitoare la regulile rituale ale cultului vedic Index de referință Orez Una dintre principalele cereale cultivate în India Rita În Rigveda, există o ordine naturală, de care depind continuitatea și regularitatea ritmului cosmic și al cărei gardian era Varuna Rishi "Psihice" Înțelepții cărora tradiția le atribuia compilarea Vedelor erau priviți aproape ca zeități Acest termen este folosit în principal în relație cu autorii antici de texte sacre Ruvanvali-Dagaba Stupa sinhaleze în Anuradhapura Rudradaman Cel mai mare rege al dinastiei Saka de Vest (secolul al II-lea d Hr ); coloana din Girnar Rudra Una dintre marile zeități vedice, zeul sălbaticului, contradictoriu, în același timp rău și eliberator de rău, transferându-și dualitatea lui Shiva Rukmini Soția lui Krishna, asociată cu cultul lui Vishnu CU Savitri Forță motrice, zeu solar saki Trib sciți din nordul Iranului, care au capturat în secolul I î Hr e nord-vestul Indiei și a fondat mai multe dinastii "Samaveda" A treia colecție vedica, constând din versuri preluate din Rigveda și transcrise în cânt liturgic; Sistem samavedic de notație muzicală Samnathupur Templu în secolul al XI-lea stilul Hoysala Samudragupta Rege, succesor al lui Chandragupta I, fondatorul dinastiei Sangi Academiile literare tamile din Madurai Sangha Comunitatea budistă, și în special comunitatea de călugări, mănăstiri Sandhyakara Poet al secolului al XII-lea, autor al uneia dintre Poveștile lui Rama Sankhya Cea mai veche dintre cele șase filozofii hinduse ortodoxe, dedicată în principal cosmogoniei și foarte timpurie a fuzionat cu yoga Se caracterizează prin dualismul sufletului și materiei, care duce la o teorie materialistă a lumii sensibile, și ateism, care se va pierde în epoca medievală Samsara "Fluxul" nașterilor și renașterilor karmice, nu Index de referință neavând nici început, nici sfârșit Vezi renașterea sanscrit "Terminat", "perfect" O limbă de origine indo-europeană, introdusă în India de către arieni S-a dezvoltat de-a lungul timpului în uz popular, dând naștere succesiv limbi și dialecte regionale, dar fiind sistematizat în secolul al IV-lea î Hr e Panini, a devenit, după o perioadă de declin temporar, limba nobilă a claselor erudite și educate Bogata literatură sanscrită și-a avut genurile și marii ei scriitori sanscrită vedica Existența competiției între limbile sanscrite și dravidiene Sanchi Un sit arheologic din Madhya Pradesh, un centru foarte mare al budismului din secolul al IV-lea î Hr BC ; stupa mare, portaluri sculpturale; trunchi de la Sanchi Saraswati Un râu din nordul Indiei, venerat ca o zeitate, zeița artei și a literaturii, fiica lui Shiva, consoarta și shakti a lui Brahma Sarvastivada O sectă semnificativă în budismul antic ale cărei învățături ar fi putut influența apariția Mahayanei Sarnath Sit arheologic din Uttar Pradesh unde Buddha a rostit prima sa predică; important un centru budist cu ruinele numeroaselor mănăstiri și stupa; sculptură Satavahana Dinastia în Deccan I sec î Hr e - Secolul III n e Un număr mare de temple rupestre sunt atribuite timpului domniei ei Sati "Virtuos", numele primei soții a lui Shiva, care a ars în focul sacrificiului Numele a devenit un nume cunoscut pentru o văduvă care se arde pe rugul funerar al soțului ei Saurashtra Numele antic pentru Peninsula Kathyawar din Gujarat Așezări preistorice: Lothal, Rangpur, vechea capitală istorică a Wa-labha Sezon Constă din două luni, împărțirea anului lunar Sexualitate Vezi Kama, Kamasutra Seleucus Nicator Generalul lui Alexandru, fondatorul dinastiei seleucide, - î Hr e Seine O dinastie originară din Deccan care a domnit în Bengal în - Sigiriya Situl arheologic din centrul Ceylonului; palat și picturi murale din secolul al V-lea Siddhartha Numele generic al lui Buddha Index de referință Sindh Regiunea din sudul Pakistanului, unde se află estuarul Indusului și unde există un număr mare de așezări preistorice, precum Mohenjo-Daro sita soția lui Rama; specimen de femeie indiană; eroina a Ramayanei Skanda Zeul războiului, ucigașul demonilor, numit și Kumara sau Kartikeya, este în general cunoscut în sud ca Subrahmanya și Muruganu, zeitatea patronă a tamililor Skandagupta Al cincilea rege al dinastiei Gupta, - , a respins invazia hunilor sciţii Vezi saki Smriti "Memorie" Smriti, sau tradiția umană, spre deosebire de shruti, "a auzit" revelația divină; Smriti include lucrări de tip non-divin, dar vedic, care urmează Upanishad-urilor, iar mai târziu, pe lângă Vedanga și Grhya Sutra, tratate despre dharma (în primul rând Legile lui Manu), mari poeme epice (Mahabharata, Ramayana) și vechile Puranas soan Un afluent al Indusului superior, în valea căruia se află cele mai vechi resturi de artefacte paleolitice Solanki Vezi Chaulukya Somadeva Scriitor din Kashmir din secolul al XI-lea, autor al culegerii de povestiri poetice "Oceanul legendelor" somn O plantă al cărei extract îmbătător, îndrăgit de zei, se bea în timpul celor mai importante sacrificii, numite sacrificiu soma Puterea revigorantă a acestei plante a fost devreme zeificată de brahmani, care au îndeplinit ritul distribuirii energiei vitale Țara tamilă Regiunea de sud a peninsulei (câmpia de coastă de sud-est), țara tamililor, sau Tamil Nadu, a fost (și este încă) populată de o populație dravidică După ce a experimentat influența civilizației nordice încă înainte de începutul erei noastre, ea și-a păstrat totuși originalitatea, care va înflori mai târziu odată cu renașterea dialectului local și a literaturii proprii, odată cu apariția unei noi religiozități, odată cu creșterea maritimului şi activitatea economică, iar în final cu dezvoltarea artei originale Mortar Monumente monumentale sub forma unei movile, care contin relicve ale lui Buddha sau care sunt ridicate intr-un loc consacrat de prezenta lui Buddha Sthaviravada Secta Hinayana ortodoxă din Kashmir, ale cărei canoane, compilate în Pali și copiate în Ceylon la sfârșitul secolului I î Hr î Hr , Index de referință sunt cele mai recente liste existente ale canonului budist original Sthulabhadra Filosof jain, profesor al sectei Shvetambara Subandhu Unul dintre cei trei mari romancieri sanscriti (secolul al VII-lea) Sultanganj Zona din Bihar de unde provine faimoasa imagine din bronz a lui Buddha Surya ) Soarele, zeul soarelui, căruia îi este dedicat un templu mare din Konar-ke ) O zeiță minoră, fiica zeului soare Surya și soția a doi Ashvin "Sutta Pitaka" O colecție de predici atribuite lui Buddha și reunite de discipolul său Ānanda care tratează chestiuni de doctrină și moralitate De dimineață Literal "fir călăuzitor" Denumirea generică de culegeri didactice, compusă din aforisme, adesea de neînțeles fără comentarii Primele sutre sunt vedica Sruta Sutra și Grhya Sutra Sushruta Unul dintre principalele tratate medicale ale secolului al IV-lea Xuan Jiang Cel mai faimos dintre chinezi Călugării budiști care au vizitat India în secolul al VII-lea și ale căror note de călătorie sunt o sursă valoroasă de informații despre India și Asia Centrală în secolul al VII-lea Ț Taxila Vechea Takshashila este metropola din Gandhara, moderna Taxila (sit arheologic din Pakistan) Istoria sa este cunoscută încă din secolul al V-lea î Hr e Rămășițele epocii pre-budiste, elenistice, Ku-Shan Tamralipti Un oraș și port situat în partea de vest a peninsulei, în delta Gangelui Thanjavur Tanjur Capitala regilor dinastiei Chola (secolele X-XII), în țara tamilă Templu, picturi murale și sculpturi din epoca Chola Dans Întrucât divertismentul era larg răspândit în India antică, atât la curte, cât și în rândul oamenilor, acesta și-a pierdut din importanță în Evul Mediu, mai ales în sud, unde era considerată arta prostituatelor Tantra "Baza", creată ca urmare a practicii rituale sau a practicii yoga, sectele Shaivite, care considerau unirea lui Shiva cu shakti-ul lui ca pe o zeitate În mod similar, tantrele vișnuiților și budiștilor s-au format în secolele VII-VIII Index de referință Tantrismul Un set de învățături secrete și ritualice care au văzut calea spre mântuire în pacificarea puterii care se ascunde în om și care este identică cu cea care stăpânește lumea Au prescris o serie de rituri, în mare parte secrete, care trebuiau să suplimenteze sau să înlocuiască riturile tradiționale ale hinduismului și s-au îndreptat către un nou simbolism, apropiat de magie În unele secte, asceza a fost înlocuită în mod paradoxal de practica eliberării energiei, cum ar fi energia sexuală Această practică și-a atins cea mai deplină expresie în relațiile sexuale cu femei care jucau rolul de shakti - de unde și numele de "shaktism" care a fost dat acestei forme de tantrism Teoria vidului, care neagă realitatea existenței empirice, a servit drept rațiune pentru această practică "imorală", care ar putea duce la comiterea de crime rituale Tantrismul a fost dezvoltat printre călugării budiști tapas Căldura creatoare din cosmogonia vedica, energia internă obținută prin asceză și, într-un sens mai larg, asceza în sine Tarai Locul înfrângerii lui Muhammad Ghuri în și apoi a victoriei finale asupra hindușilor în Tara Soția și felul de shakti a lui buddha și bodhisattva Teatru Teatrul indian s-a format din cântatul și dansul din epoca vedica; în cursul evoluţiei a fost influenţată de teatrul grec al şcolii lui Menandru Telugu O limbă dravidică vorbită în imperiul Andhra Literatura telugu este adaptată în principal din marile lucrări sanscrite Ъsrthankara Literal "ghid" sau "fabricator de vade" Numele dat celor douăzeci și patru de profesori ai jainismului trei comori "Trei comori" ale budismului: Buddha, învățătură (dharma), comunitate (sangha) trika Scoala de Shaivism din Kashmir Trimurti Literal "imagine triplă" Un termen specific Shaivite care desemnează cele trei imagini luate de Absolutul personificat: Brahma, Vishnu, Shiva Se referă în principal la literatură (Kalidasa) și la artă Sculptura din Elephanta, numită "Trimurti", îl înfățișează pe Shiva în cele trei inostase ale sale Thanesar Oraș din Punjab, vechiul Stha-neshwara, unde s-a născut Harsha turci Popoare originare din Asia Centrală care, prin migrare, Index de referință s-a răspândit spre vest și a fondat dinastii în Iran, Afganistan și India Udayagiri Oraș din Madhya Pradesh, temple peșteri și sculpturi Ujjain Oraș din Madhya Pradesh Capitala dinastiei Kshatrapa de Vest secolele II-IV Un important centru cultural al limbii Pali Glorificat de Kalidasa Upanishads Literal "egal" Prima încercare de a generaliza cunoștințele prin analogii și de a căuta legături între tot ceea ce există Iată prima expunere a doctrinei renașterii în conjuncție cu conceptul de karma și reflecții filosofice care depășesc formalismul vedic și caută să descopere cunoașterea mântuitoare Există un total de paisprezece Upanishade vedice scrise între secolele al VI-lea și al III-lea î Hr î Hr , și mai mult de patru sute de Upanishade mai târziu Ushas Zeița zorilor Fa Xian Călător chinez și pelerin budist secolele IV-V Filozofie Este prezentată la începuturile sale în Vede, reflecțiile filosofice își încep dezvoltarea în Upanishade, transformându-se în primele sisteme filozofice în școala Sankhya (hinduism) și în Ab-hidhamma-pitaka (budism) Challah Rege al dinastiei Satavahan din secolul I sau al II-lea, autorul ipotetic al celor șapte sute de versuri, o capodopera a literaturii prakrite Halebid Fosta Dorasamudra, capitala Hoysala; temple "Hammiramahakavya" Biografia lui Hammira, ultimul dintre regii dinastiei Chahamana din secolul al XII-lea, scrisă de poetul Nayachan-dra Suri Colibă Vijayanagara antică Hanuman Liderul armatei maimuțelor, un aliat al eroului din Ramayana, venerat de oamenii de rând ca o zeitate Harappa Așezarea care și-a dat numele civilizației Harappan din Indus Harihara Zeu sincretic, atât Shiva, cât și Vishnu Harsha Sau Harshavardhana Regele Kanaujja, fondatorul ultimului mare imperiu din India antică, - Index de referință India din epoca Harsha a fost descrisă de călătorul chinez Xuan Jiang Hastinapura Capitala Kuru ("Mahabharata"), situată în bazinul vechii ramuri a Gangelui urme preistorice Chimie Ramura aplicata a medicinei Hinayana "Carul mic" Un nume dat în derizoriu adepților budismului antic, așa cum este prezentat și codificat în canonul Pali, de către adepții Mahayana ("Marele Vehicul"), care i-au acuzat de interpretarea prea superficială a învățăturilor lui Buddha Într-adevăr, învățătura lui Buddha, insuficient dezvoltată la nivel de texte, a dus la dispute în consilii și la schismă Cu toate acestea, dezacordurile s-au limitat la întrebări legate de cartele monahale Evoluția s-a petrecut într-un mod diferit: venerarea învățăturilor lui Buddha a înlocuit cultul lui Buddha însuși: mai întâi cu relicvele sale, apoi cu imaginea oferită de arta Gandhara De atunci, budismul, disciplina monahală, s-a manifestat ca evlavie populară hoysala Dinastia de sud a secolelor XII-XIV, care a dat numele stilului arhitectural temple Primul templu cunoscut este un templu budist din Berat, în secolul al III-lea î Hr BC, care, se pare, a fost ridicat peste o stupa Mai târziu în temple ca şi în Grecia şi Roma se vor păstra imagini (reprezentări simbolice) ale zeilor (În epoca vedica, închinarea avea loc într-o vatră sacră sau în orice loc unde era alocat ritual un spațiu destinat sacrificiului ) Din punct de vedere arhitectural, se disting templele rupestre și templele construite în aer liber Templele aveau un rol economic Și Ţar Vezi raja Ceylon Sri Lanka modernă În mai multe etape a fost capturat de către regii tamili În secolele XI-XII a cunoscut o dezvoltare rapidă a economiei și a artei Pământul budist, rămâne fidel lui Hinayana h Chaitya Loc sacru, altar (budism) Chakrav artin Împărat universal Chalukya Numele celor trei dinastii sudice care s-au stabilit cu succes în Vatapi (secolele VI-VII), Vengi (secole VII-X) și Kal-yani (secole X-XII), printre ai căror reprezentanți se numără câțiva mari monarhi indieni Chalukyas din Badami și-au dat numele stilului arhitectural Index de referință Orașul și portul Champa, capitala regatului An-dhra Shaivasiddhanta Shaivite Tamil texte din secolul al XIV-lea care expun învățăturile Shaivite Dinastia Chandella din Bundelkhand, în centrul Indiei, în partea de sud a Jumnei, din până în Energia Shakti exprimând activitatea zeului și întruchipată de consoarta lui Chandragupta I Fondatorul dinastiei Gupta, c - Shakuntala O dramă de Kalidasa numită după personajul principal Chandragupta II Vikramaditya Domnia sa (c - ) a fost apogeul Indiei clasice Tribul Shakya din Terai nepalez cu o formă republicană de guvernare căreia îi aparținea familia Chandragupta Maurya Fondatorul Imperiului Mauryan în î Hr e Buddha Shankara Principalul filozof și teolog al școlii Vedanta în secolul al VIII-lea, teoreticianul progresului Charaka Autor al unuia dintre principalele tratate indiene de medicină (secolele I-II) tu, sau non-dualism "Shanti Parva" A douăsprezecea carte din "Mahabharata", care include în principal Dinastia Chaulukya din Gujarat în secolele X-XIII o reflecție asupra artei guvernării și eticii hinduse shanghu-daro Dinastia Chahamana din Rajasthan ( - ) Situl de excavare din Sindh Shvetambara Una dintre cele două secte majore jainiste Turtle Al doilea avatar al lui Vishnu Shenab Un afluent al Indusului Vechiul Azikni sh Shesha șarpele cosmic Shabaraswami Un mare filosof al școlii Mimamsa (secolul VI) Shaivism Dezvoltat din cultul original al lui Rudra-Shpva și treptat Index de referință îmbogățit, șaivismul din secolul al IV-lea se dezvoltă într-un sistem religios și filozofic universal în cadrul hinduismului, care a concurat cu cultul lui Vishnu Se deosebește de acesta din urmă în primul rând prin importanța elementului feminin, "în înclinația sa către yoga și tantrism într-o măsură mai mare decât spre bhakti" Alte trăsături: "El este referit în tradiția scrisă și învățăturile sale speculative demonstrează procesul de identificare a individului cu ființa supremă" (Louis Renault) Devenind în secolul al VII-lea religie de stat în cea mai mare parte a Indiei, shiivismul a fost dezvoltat în special în timpul dinastiei Chola și Pala și mai târziu, în epoca regilor Vidjayanagara, când s-au format mari școli în Kashmir (tri-ka), în țara Marathas (Lingayat) ) și în țara tamililor (shaivasid-dhanta) Literatura șaivita între secolele al IV-lea și al XIII-lea a creat multe Purane și Agamas Shiva, "bun", își datorează caracterul ambivalent Rudra Vedic, al cărui nume însemna inițial una dintre laturile sale contradictorii: el este zeul concepției și al ascezei, cel mai înalt zeu al hinduismului, atât distrugător, cât și creator, nemișcat și schimbător (dans) Shiva), soțul Marii Zeițe, care este emanația ei (shak-ti) - uneori formidabil (Durga), alteori binevoitor (Parvati) Shiva a devenit unul dintre cei doi mari zei ai panteonului, iar cultul și mitologia sa au luat proporțiile unei religii aproape mondiale Shikhara Altar rotund Shravana-Belgola Localitate din Karnataka: templu și mănăstire Jain, statuia monumentală a Sfântului Gommatesh-vara "Shrauta Sutra" Tratate rituale vedice solemne, bazate pe prescripțiile shruti (revelație), și nu pe smriti (tradiția umană), precum Grhya Sutra, dedicată ritualurilor domestice Sri Lanka Vezi Ceylon Srirangam Oraș din Tamil Nadu: un templu mare în stilul Pandya Shuddhodhana Regele, tatăl lui Buddha Shudraka Autor dramatic în jurul secolului al V-lea, autor al cărții The Clay Cart Shudra Cea mai joasă dintre cele patru clase sociale din societatea hindusă Shunga Dinastia nordică în secolele II-I î Hr e uh Elephanta Oraș insular lângă Bombay: temple și mănăstiri în peșteră în stil târziu, sculpturi Index de referință Eliodor Ambasador sau rege grec al Taxilei, autor de inscripții în Besnagar Eldora Situl de excavare, temple hinduse, budiste și jainiste și mănăstiri din secolele V-VIII, inclusiv Kailasanatha poezii epice Mahabharata și Ramayana Aranjamente în literatura tamilă epoci Timpul se calculează în ani începând de la urcarea pe tron a regilor sau a dinastiilor Există astfel multe ere: epoca Vikram ( î Hr ), epoca Shaka ( d Hr ), epoca Gupta ( ), epoca Harsha ( ) etc Yu Sud "Vârsta", o unitate a ciclului cosmic Yuezhi Oameni de origine turco-iraniană, cărora le aparțineau triburile Kushan, care au capturat India în secolul I î Hr eu "eu" Vezi atman Lepădarea de sine ca modalitate de a obține eliberarea Javanas Literal "ionieni" Un cuvânt folosit pentru a se referi la străini, în special la occidentali: greci, romani sau bizantini Yadavas Tribul arian care a trăit pe Jumna, căruia îi aparținea eroul Krishna "Yajurveda" A doua "Veda", o colecție de formule de sacrificiu Yakshi Spiritele locurilor (masculin - yaksha, feminin - yakshini), obiecte ale cultelor populare, au fost adesea descrise în sculptură Groapă Zeul morții Yaska lingvist al secolului al V-lea î Hr e , specialist în limba vedica Yashodhara Soția lui Buddha Yashodharman Regele Mandasorei, vechiul Dashapura, în secolul VI Conţinut Prefață la ediția franceză Nota autorului Prima parte Poveste Capitolul capitolul Partea a doua Civilizaţie Capitolul Statul: Viața politică și politica teorie capitolul Capitolul Economie Capitolul Religia Capitolul , Cunoștințe științifice Capitolul , Art Capitolul Limbă și literatură Tabel cronologic Indice de referință Arthur Basham Civilizația Indiei antice Editor N Şevcenko Artiști K Ivanov, A Kasianenko Editor artistic S Saknyn Editor tehnic N Ovchinnikova graficul computerizat A Shatunov Corectori V Korepanov, K Norminsky Operator de layout computer T Uporova Semnat pentru tipărire din foliile transparente finite ale clientului la Format x - Hârtie de ziar Imprimare offset Conv cuptor l Tiraj de exemplare Ordinul Clasificator integral rusesc al produselor OK- - , volumul ; - carti, brosuri U-Factoria Rights Agency LLC , Ekaterinburg, st Kulibina, Ia Tel /fax ( ) - - e-mail: uf@ufactory ru Publicarea a fost realizată cu asistența tehnică a Editurii AST SRL Publicat cu participarea Harvest LLC Licenta Nr / din Republica Belarus, , Minsk, st Kulman, d , clădire , etaj , camera Societate pe acțiuni deschisă "Combinație poligraf numită după I Kolas Republica Belarus, , Minsk, st Roșu, https://neculaifantanaru com/en/leadership-know-how html